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लोर्थक्र भगवान महाबीर के २५०ववें निर्वाग महोत्सव के 
पावन प्रसंग पर पंडित टोड रमल स्मारक ट्रस्ट ने लोव प्रिय आध्यात्मिक 
लेखता डॉ० ह़कमचन्दजी भारिल्‍ल द्वारा लिखित 'तो्क्र महावीर 
थीर उनका संर्वोदिय तीर्थ! नामक पुस्तक १३, नवम्बर, १६७४ ६० 
को प्रदाशित को है, जिसका सर्वत्र स्वागत हुझ्ला है व १०,००० का 
प्रथम संस्वारग समाप्तप्रायः है तथा द्वितीय संस्कारस श्री बीतराग- 
विज्ञान सरता साहित्य प्रसार व द्स्ट (६/२०, चैतन्य बिलास, महात्मा- 
गांधी मार्ग, झ्लागरा, उन्‍्प्र० ) द्वारा शी त्रहीप्रकाशिन होने जा रहा है । 
उक्त पुस्तवा के द्वितीय खण्ड 'स्वोदिय तीर्थ में अ्ननादिकाल से 
समागतल तथा बीतरागी-स्वन्न महाबीर द्वारा प्रतिपादित मुक्तिमार्ग 
धवति शाश्यत तन्‍्यों एवं सिद्धास्तों वी सताकिक किन्तु रोचक एवं 
पोपगम्य बिवेलना प्रस्तुत की गई है । जहाँ एक शोर श्नेकान्त भर 
स्थाद्राद जैसे गंभीर कौर गृढ विपयों पर साथधिकार, सप्रमारय व 
गर्मसगल निरुपणा हग्रा है; बढ़ीं दूसरी श्रोर देव-णास्त्र-गुर जैसे 
क्ि>प्रधान एवं भद-दिन्नान जँसे श्राध्यात्मिक भावमयी विययों को 
गरीठी मार के साथ-साथ उपयत्ता उदाहर गों के तारा गले उसारने का 
सफाण प्रयास किया गया है। सर्वध मोौलिकता विद्यमान शोने प 
थी जिनबाणी वा छनुगसन है सथा महावीर बारी के प्रतिपादन वा 
केरप्र बिर घारगा गयी नी झशोनल महीं होने पाया है । 


संथवि उसा परुतका 'लीर्मबार महादीर और उनका सर्दोादिय तीर्घ' 
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पामसार; आचार्य योगीखुदेव; श्रीमद्‌ राजचंद्र आश्रम, अगास 
लेफरणड ध्रावकायार : झाचार्य समस्तभद्र 
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दविवाय; क्षीग राजसस्ध गम, अगास 
बन ते; ई; गर० विण्य जन मिशन, गवीगग [ सपा ) 
हद पृग्वाएद; भारतीय जासधीड प्र शिदने, दिल 


सर्वोदिय तीर्थ 


तीर्थंकर भगवान महावीर का तीर्थ सर्वोदिय तीर्थ है । उसे उन्होंने 
किसी गिरि-शिखर पर या नदी के किनारे खड़ा नहीं किया था । 
उनका उपदेश ही उनका तीर्थ है, उनकी वाणी ही तीर्थ है और वे हैं 
तीर्थंकर । उन्होंने वस्तु के जिस अनेकान्तात्मक सर्वोदिय स्वरूप का 
प्रतिपादन किया है उसमें वस्तु-स्वातन्त्य को सर्वाधिक महत्वपूर्ण 
स्थान प्राप्त है। उनकी दिव्य-बाणी में माच जन-जन की स्वतंत्रता की ही 
घोषणा नहीं हुई, अ्रपितु करा-कण की स्वतंत्रता का घोपनाद हुआ है । 

विश्व का प्रत्येक पदार्थ पूर्ण स्त्रतंत्र है, वह अपने परिणमन का 
कर्तता-हर्ता स्वयं है, उसके परिणमन में पर का हस्तक्षेप रंचमान्र भी 
नहीं है । 

कर्त्तावाद का उन्होंने स्पष्ट निषेध किया है। कर्त्तावाद के निपेध से 
उनका तात्पयें मात्र इतना ही नहीं हैं कि कोई शक्तिमान ईश्वर 
जगत का कर्ता नहीं है, अपितु यह भी है कि कोई भी द्रव्य किसी दूसरे 
द्रव्य का कर्त्ता-हर्ता नहीं हैं। किसी एक महान शक्ति को समस्त 
जगत वा कर्ता-हर्ता मानना एक कर्त्तावाद है, तो परस्पर एक द्रव्य 
को दूसरे द्वव्य का कर्ता-हर्ता मानना अनेक कर्त्तावाद है । 

यह विश्व अ्रनादि-श्रनन्त है, इसे न तो किसी ने वनाया है और 
न ही कोई इसका विनाश कर सकता है, यह स्वयंसिद्ध है । विश्व का 
पानी सर्वेधा नाश नहीं होता है, मात्र परिवर्तेन होता है; वह परिवर्तन 
कभी-कभी नहीं, निरन्तर हुआ करता है । 


( ८ ) 
पेह समरत जगन परिनतनजील होफर भी नित्य है चौर नित्ा 


होकर भी परिवर्तनशील है। मः नित्यानित्यात्मक है, इसकी निल्मता 
ने इसका रमभानगत धर्म है। निलाता के 


स्वत्त:सिद्ध है झौर परिवर 
समान अनित्यता भी वरतु का स्वरूप है। प्रत्येफ परतु रापु स्वरुप है। 
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ये उलाद-व्यय-श्नीव्य से युक्त होता है! । उत्पाद शौर व्यय 


परिवर्तनशीलता का नाम है ओर प्रीव्य नत्यता का । प्रतोक पदार्थ 
उत्ादे-व्यय-श्रीव्य से युक्त है, अतः वह द्रव्य है। दव्य 5५५ कि 
पयायिवान होता है? । जो द्रव्य के सम्पूर्ण भागों और समस्त पर्यायों में 
रहे उसे गुर कहते हैं तथा गुणों के परिणमन को पर्याय कहा जाता है । 


पद्‌ द्रव्य 


यह विश्व पृथक से और कुछ नहीं है, छह द्रव्यों के समुदाय को 
ही विश्व कहते हैं? | वे छ: द्रव्य हैं - जीव, पुदूगल, धर्म, श्रधर्म, 
भाकाश और काल । जीव को छोड़कर वाकी पांच द्रव्य अजीब हैं है 
ईस तरह यह सारा जगत्‌ चिदचिदात्मक है। जीव द्रव्य अनन्त हैं 
और पुद्गल द्रव्य उनसे भी अनन्त गुणों हैं। धर्म, अधर्म और भ्राकाश 

हत्य एक-एक हैं*। काल द्रव्य श्रसंस्यात हें* । 

जञाव-दर्शन-स्वभावी आत्मा को जीव द्रव्य कहते हैं* । जिसमें 
स्पर्श, रस, गंध और वर्ण पाया जाय वह पुदुगल है? । जित्तना 
इन्द्रियों के माध्यम से दृश्यमान जगत है वह सब पुद्गल का ही 
परिरणमन है, भ्रत: अद्गल ही है। स्वयं चलते हुए जीवों और पुदुगलों 
को गमन में जो सहकारी (निमित्त) कारण है, वह धर्म द्रव्य है । 
गतिपूर्वक स्थिति करने वाले जीवों और पुदुगलों की स्थिति में जो 


उत्पादव्ययश्नौव्ययुक्तं सत्‌ । “-पत्त्वाथंसूत्र, अ० ५, सूत्र ३० 
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द्वादशानुप्रेक्षा, गाया ३६ 

भा आकाशादेकद्रव्या रिंग । “तत््वायेसूतर, झ० ४, सूच ६ 

ते कालाणु असंसदव्याशि । “अव्यसंग्रह, गाथा २२ 

उपयोगों लक्षणम्‌ । से द्विविधोष्प्टचतुमेंद: । “तत्त्वाधेंसुत्र, भ० २, सूत्र ८-६ 
स्पर्शंरसमन्धवरण[वन्तः उअर्यला: । -तत्त्वाथंसूत्र, झ० ५, सूत्र २३ 
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( ६ ) 


सहकारी (निमित्त) कारण है, वह अधर्म द्रव्य है। समस्त द्रव्यों के 
ग्वगाहन में आकाश द्रव्य और परिवतेन में काल द्रव्य निमित्त है* । 

धर्म द्रव्य भर अधर्म द्रव्य का वर्णन एकमात्र जैन दर्शन में ही है, 
अन्य दर्शनों में नहीं । लोक में धर्म-अधर्म शब्द दर्शन, मत, सिद्धान्त, 
आचार, पुण्य-पाप आदि के श्रथ में प्रचलित हैं; परन्तु उन श्रथों से 
यहाँ कोई प्रयोजन नहीं है। ये दोनों स्वतंत्र द्रव्य हैं, जो सम्पूर्ण लोक में 
तिल में तेल की भांति व्याप्त हैं। जैन दर्शन में धर्म, अधर्म, आकाश 
झौर काल द्र॒व्यों का प्रतिपादन जीव और पुद्गल के अनुपात में 
चहुत कम हुआ है । कारण कि जैन तत्त्व के प्रतिपादन और उपदेश का 
मुख्य उद्देश्य सुख की प्राप्ति और दुख का नाश रहा है । 

प्रसिद्ध जैनाचार्य समन्तभद्र ने धर्म की परिभाषा स्पष्ट करते हुए 
कहा है :- “जो प्रारियों को संसार दुःख से निकालकर उत्तम सुख में 
पहुँचा दे, वही धर्म है* । 
प्रतिपादन का केन्द्र बिन्दु 


संसार में जितने जीव हैं वे सव सुख चाहते हैं श्रीर दुख से 
डरते हैं। यही कारण है कि समस्त तीर्थकरों ने दुःख को हरने वाला 
ओर सुख को करने वाला सदुपदेश ही दिया है। तीर्थकर महावीर के 
उपदेशों का उद्देश्य भी आधि, व्याधि और उपाधिरूप त्रिविध ताप से 
संतप्त प्राणियों को मुक्ति का मार्ग बताना था। मुक्ति का मार्ग अर्थात्‌ 
दुःखों से मुक्ति का उपाय, विकारों से मुक्ति का उपाय। भ्रत: जिनवारी में 
जितना और जो भी कथन है वह सब इसो ह्टिकोण से है| पटू द्रव्य, 
सप्त तत्त्व, नव पदार्थरूप जो भी कथन है वह दुख, दुख के कारणों, 
सुख और सुख के कारणों को ध्यान में रखकर ही किया गया है | 

पद द्व्यों में जीव को छोड़कर पांच अजीब द्रव्य तो न दुखी हैं 
झौर न कभी उनके सुखी होने का ही सवाल है क्योंकि उनमें 
चेतनता ही नहीं है | सुख-दुःख चेतन को ही होते हैं क्योंकि वे चेतन 





१ (या) बच्यसंग्रह, गाथा १७ से २१; [स) प्रवचनसार, गाथा १३३-३४ 
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* संसारदुःसतः सत्वान यो घरत्युत्तम सुसि । रत्लकरण्ड क्लावकाचार, श्लोक २ 


( १० ॥) 

की ही अनुभूतियां हैं। पता गज़ीय दटप सगेतन होने से समझती भी 
नहीं हैं, अतः उन्हें सगणाने का प्रणत भी सो है, उ्यों समभसा भी 
नहीं है, क्योंकि समभ: सो सुतो होने के लिए चाहिए, उ्ों सुत्ी होगे का 
प्रश्न ही नहीं है। समभना संसारी जीयों को है, क्योंकि थे दुःगी हूँ 
और उन्हें सुत्री होना है। धर्म, अधर्, आकाश झोर काल द्रव्य एस 
जीव के लिए न तो दु:ख के कारण ही हैं शौर न सुरा के । सही कारण है 
कि इनका प्रतिपादन गत्सस्त संक्षेप में हुमा है । 

पुद्गल द्व्य तेईस प्रकार का होता है, किन्तु पांच प्रकार की 
पुदगल वर्गेणाओं का संयोग ही जीव के साथ होता देखा जाता है। 
वे पांच प्रकार हैं - श्राहार वर्गणा, भाषा वर्ग, मनो बगेणा, तेजस 
वर्गेशा और कार्माण वर्गणा। जिनामम में संसारी श्रात्मा से एक 
क्षेत्रावगाह रूप से संवंध रखने वाले पांच प्रकार के शरी रों का वर्खन है- 
ओदारिक, वैक्रियक, आहारक, तैजस और कार्माण | इनमें े" से 
ओदारिक, वैक्रियक और आहारक शरीर श्राहार वर्गण्णा से बनते हैं । 
तेजस वर्गणा से तैजस शरीर और कार्माण वर्गणा से कार्माण शरीर 
निर्मित होता है । मनो वर्गेणा से मन का निर्माण होता है और भाषा 
वर्गणा शब्दरूप परिणमित होकर भाषा का रूप लेती है। अतः पुदूगल का 
जो वर्णन जिनागम में मिलता है, उसमें सर्वाधिक वर्णन उक्ते पांच 
प्रकार के पुद्गलों का ही होता है । 

भगवान महावीर के उपदेशों का केन्द्र विन्दु आत्मा है, अतः 
आत्म-तत्त्व के प्रतिपादन के लिए पर-द्रव्यों का जितना और जो कथन 
आवश्यक है उतना और वही कथन उनकी वाणी में मुख्य रूप से झाया । 
जीव का प्रतिपादन तो जीव के समभने के लिए है ही, किन्तु अजीव 
द्रव्यों का प्रतिपादन भी जीव (आत्मा ) को समभने के लिए ही है? , क्योंकि 
श्रात्मा का हित तो झात्मा के जानने में है । पर को मात्र जानना है और 
जीव को जानकर उसमें जमना है, रमना है। पर को जानकर उससे 
हटना है और जीव को, स्वजीव को जानकर उसमें डटना है | पर को 
जानकर उसे छोड़ना है और स्व को जानकर उसे पकड़ना है, जकड़ना है। 





3 लक श्र 


१) बूह॒द्‌ नयचकऋ, गाथा २८४ में उद्घृत 


( ९३ ) 

मेक्‍याहे? 
वस्तु के स्वभाव को धर्म कहते हैं । जिस वस्तु का जो स्वभाव है, 
ही उसका धर्म है। शान्दिक व्युत्पत्ति के अनुसार जो धारण करता है 
थवा जिसके द्वारा धारण किया जाता है वह धर्म है। प्रत्येक वस्तु को 
सका स्वभाव ही धारण करता है अ्रथवा प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव 
ग्रे ही धारण करती है; अतः वह स्वभाव ही उस वस्तु का धर्म है । 

ज्ञान, दर्शन, चारित्र, श्रद्धा, सुख आदि अनंत गुणों का पिण्ड ही 
त्रत्मा है, वे ही श्रात्मा को धारण करते हैं अथवा आत्मा ही उन्हें 
ग़रण करता है; अतः वे ही आत्म-धर्म हैं। इसी प्रकार स्पशे, 
एस, गंध, वर्णादि पुदुगल के गुण हैं, वे ही उसे घारण करते हैं ग्रथवा 
[दगल ही उन्हें धारण करता है; अतः वे ही .पुदुगल के धर्म हैं। 

गुणों के साथ गुणों का परिणमन भी वस्तु का स्वभाव है। वह 
ररिणमन दो प्रकार का देखा जाता है। स्वभाव के अनुकूल परिणमन 
को स्वभाव पर्याय और प्रतिकूल परिणमन को विभाव पर्याय कहते हैं । 
वस्तु का स्वभाव तो धर्म है ही, स्वभाव के भ्रनुकूल परिणमन होने से 
स्वभाव पर्याय को भी धर्म कहते हैं । 

चूंकि यहाँ आत्मा को सुख-शांति प्राप्त कराने वाले धम की ही 
चर्चा अपेक्षित है, श्रतः महावीर द्वारा प्रतिपादित धर्म मात्र 'धर्म' नहीं, 
आत्म-धर्म' है; जो मोक्ष का मागे है, दुःखों से छूटने का उपाय है । 
वस्तु का त्रिकाली स्वभाव तो सदा विद्यमान ही है, उसे क्या छोड़ना 
ओर क्या पाना ? उसे तो जानना है, समभना है । अन्ञानी झ्ात्मा ने भ्राज 
तक उसे समझा नहीं, उसकी श्रद्धा नहीं की, उसका अनुभव नहीं किया । 


( ६१- ) 


वीवकर शगयी दिदि-गी कद | शीत पाए हा 
मोक्षमार्ग ही है। उनयती सारी में उसके सावरिशा मोर है 
बीजना व्यथ है 


धर्म तीर्य 


उनका उक्त उपदेश ही उनता सम तोर्ष है, जिगे गाताद 
समस्तभद्र ने 'सर्वादिय तीर्थ' कहा है! । संवका उदग ही रावोदिय है 
भ्रथात्‌ जिसमें सबको उन्नति के सामान अवसर प्राप्त हो, प्रताक ह्यत्तिः 
सर्वोच्च पद प्राप्त कर सके, सबझो पूर्ण सुली और ज्ञानी होने का 
पूर्ण अधिकार हो वही सिद्धान्त साब्ंदिय इस अर्थ में तीवतार 
महावीर द्वारा प्रतिपादित एवं ग्रनादिकाल से समागत जिनसिद्धार 
वास्तविक सर्वोदिय तीर्थ है, क्योंकि उसमें परमपद भी किसी व्यत्ति 
विशेष (ईश्वर ) को सुरक्षित नहा है । कोई भी गात्मा जिनागम मे 
बताये मुक्तिमा्ग पर चलकर परमात्मा बन सकता है, परमपद प्राल्त 
कर सकता है । 


सर्वजीव समभाव जैसा जिनागम में प्रतिपादित है वैसा ब्रन्यतर 
दुलेभ है। समानता ही सर्वोदिय का मूल झावार है । महावीर के 
वाणी में स्वतंत्रता के साथ समानता को भी महत्त्वपूरा स्थान प्राप्त है । 
उनके सर्वोदिय तीर्थ के वस्तु-स्वातन्त्य और समानता, ये दो प्रवल 
दीप-स्तम्भ हैं जिन पर स्याद्वाद शैली में अ्भिव्यक्त अनेकान्तात्मक 
वस्तु-स्वरूप सूये और चन्द्रमा की भांति प्रकाशित हो रहा है और 
अहिसात्मक आचरण की पावन गंगा में प्रवाहित होकर अ्रपरिग्रह के 
आानन्द-सागर में लहरा रहा है । 


तीर्थंकर भगवान महावीर द्वारा प्रतिपादित बर्मतीर्थ ग्र्थात्‌ 
मुक्ति का मार्ग क्‍या है ? - यही इस खण्ड का मूल प्रतिपाद है । 





* मर्वान्तवत्तद्भुण-मुख्य-कल्प, सर्वान्तशून्यं च मिथोव्नपेक्षम्‌ । 
सर्वा5पदामस्तकरं निरन्तं, स्वोदियं तीर्यमिद॑ तचैंध ॥ 


- युकत्यनुशासन, श्लोक ६१ 


( १३ ) 
धर्म दया है ? 
वस्तु के स्वभाव को धर्मे कहते हैं । जिस वस्तु का जो स्वभाव है, 
वही उसका धर्म है। शान्दिक व्युत्पत्ति के अनुसार जो धारण करता है 
ग्रथवा जिसके द्वारा धारण किया जाता है वह धर्म है। प्रत्येक वस्तु को 
उसका स्वभाव ही धारण करता है अथवा प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव 
को ही धारण करती है; अ्रतः वह स्वभाव ही उस वस्तु का धर्म है। 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र, श्रद्धा, सुख आदि अनंत गुणों का पिण्ड ही 
आत्मा है, वे ही आत्मा को धारण करते हैं श्रथवा आ्रात्मा ही उन्हें 
धारण करता है; अतः थे ही शआात्म-धर्म हैं। इसी प्रकार स्पर्श, 
रस, गंध, वर्णादि पुद्गल के गुण हैं, वे ही उसे धारण करते हैं अथवा 
पुद्गल ही उन्हें धारण करता है; भ्रतः वे ही -पुदुगल के धर्म हैं। 
गुणों के साथ गुणों का परिणमन भी वस्तु का स्वभाव है। वह 
परिणमन दो प्रकार का देखा जाता है। स्वभाव के अनुकूल परिणमन 
को स्वभाव पर्याय और प्रतिकूल परिणमन को विभाव पर्याय कहते हैं । 
वस्तु का स्वभाव तो धर्म है ही, स्वभाव के अनुकूल परिणमन होने से 
स्वभाव पर्याय को भी धर्म कहते हैं । 
चूंकि यहाँ आत्मा को सुख-शांति प्राप्त कराने वाले धर्म की ही 
चर्चा अपेक्षित है, अतः महावीर द्वारा प्रतिपादित धर्म मात्र 'धर्म' नहीं, 
ओआत्म-धर्म' है; जो मोक्ष का मार्ग है, दुःखों से छूटने का उपाय है। 
वस्तु का त्रिकाली स्वभाव तो सदा विद्यमान ही है, उसे क्या छोड़ना 
ओर क्या पाना ? उसे तो जानना है, समभना है । भज्ञानी झ्रात्मा ने राज 
तक उसे समझा नहीं, उसकी श्रद्धा नहीं की, उसका अनुभव नहीं किया । 
आत्म-स्वभाव का साक्षात्कार करना ही एक मात्र कत्तंव्य है । 
स्वभाव के साक्षात्कार से, आश्रय से, जो स्वभाव पर्याय प्रगट होती है; 
वही प्राप्तव्य धर्म है, उसे ही पाना है। वह रत्नत्रय स्वरूप है आ्रात्मा का 
स्वभाव मूलतः झ्ात्म-धर्म है और उसके सनन्‍्मुख होकर मानना, जानना, 
ओर उसी में रम जाना, जम जाना, समा जाना, स्वभाव पर्यायरूप 
धर्म है; जिसे सम्यग्दर्शन, सम्यग्लान और सम्यक्वारित्र कहते हैं; 
रत्नन्रय धर्म कहते हैं; मुक्ति का मार्ग कहते हैं । 


( ९४ ) 
रू ढ # लिगाते कब 
ग्राचा्े उमारतामी महाशारय सरगा सूरत में लिएते ह : 
“सम्पस्यर्जनशञानसार्निरिप मोझमार्ग:/ 2 हक सम्गरण/णत, 
ः री 5 पे है रि क्ताः पि 
सम्यम्जान और सम्गतचारिणि तीनों की एग्रुपता ही मुक्ति का मागे € | 
#; 2 % ह का ते मे 
इसी को घर्म घोषित करते हुए यानास समस्धभद्र कहता € 
“राइहप्टिजञानवृत्तानि, धर्म धर्मेश्यरा सिदुः । 
यदीयसप्रत्यनीकानिं, भवन्ति भवपद्धति:" ।। 
धर्म के ईश्वर तीर्थकर देव कहते हैं - सम्यग्दर्गन, आस 
भर सम्यक्‍्वारित्र ही धर्म है और इसके विपरीत संसार-दढु:खों के 
बढ़ाने वाले मिथ्यादर्णन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र श्रधर्म हैं| 


श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र आत्मा के गुण हैं। इनका स्वभाव: 
परिणमन क्रमशः सम्यर्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्‍्चारित्र हैं | 
स्वभाव के अनुकूल परिणमन होने से वे धर्म हैं, सुख के कारण हैं 
और सुखरूप हैं। मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र क्रमशः 
उन्हीं गुणों के विभाव परिणमन हैं; श्रतः वे अधर्म हैं, ढःखडप हैं 
और दुःख के कारण हैं । 
आत्मा अथवा सप्त-तत्त्व सम्बन्धी विपरीत मान्यता (श्रद्धा) की 
मिथ्यादर्शन, विपरीत ज्ञान को मिथ्याज्ञान और मिथ्यादर्शेन-मिथ्या- 
ज्ञान से युक्त, कपाय एवं विपयरूप प्रवृत्ति को मिथ्याचारित्र कहते हैं । 


ध्यान रहे सम्यर्दशन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र तीनों ध्पकूः 
पृथक्‌ मुक्ति के मार्ग नहीं हैं, वरन्‌ तीनों की एकता ही मुक्ति का मार्ग हैं। 
मुक्ति के मार्ग तीन नहीं, एक है, और वह तीनों की एकतारूप ही है । 
ये तीनों आत्म-स्वरूप ही हैं, क्योंकि आत्म-स्वरूप का निश्चय करता 
सम्यर्दर्शन, आत्म-स्वरूप का परिज्ञान करना सम्यग्शान और 
प्रात्म-स्वरूप में लीन होना ही सम्यकक्‍्चारित्र है* । 


* रत्नकरण्ड श्रावकाचार, श्लोक ३ 


२ दर्शनमात्मविनिश्चितिरात्मपरिज्ञानमिष्यते घोघः । 
स्थितिरात्मनि चारित्र कुत एतेम्यो भवति बन्धः ॥॥ 


- पुरुपार्थसिद्युपाय, श्लोक २६६ 


( १५ ) 


सस्यर्दर्शन 

जीवादि तत्त्वार्थों का सच्चा श्रद्धान ही सम्यग्दर्शन है* । जीव, 
अ्रजीव, आख़ब, बंध, संवर, निजेरा श्र मोक्ष ये सात तत्त्वा्थ हैं* । 
इन सातों को तत्त्व भी कहते हैं ओर अर्थ भी कहते हैं, भ्रत: इन्हें यहाँ 
तत्वार्थ कहा गया है। यहाँ 'तत्त्व' शब्द भाववाची है और 'अर्थी 
वस्तुवाची । वस्तु और भाव दोनों का श्रद्धान अपेक्षित होने से दोनों 
शब्दों का प्रयोग किया गया है। कहीं-कहीं पुण्य और पाप को मिलाकर 
नौ तत्त्वार्थ भी कहे जाते हैं? । जहाँ इनका प्रथक्‌ उल्लेख नहीं किया 
जाता है वहाँ उन्हें आस्रव-वंध में सम्मिलित कर लिया जाता है । 

सम्यग्दर्शन में 'दर्शन' भ्रद्धान के अर में प्रयुक्त है और 'सम्यक्‌' पद 
विपरीताभिनिवेश (उल्टा अभिपष्राय) के निषेध के लिए है। अतः 
विपरीताभिनिवेश रहित जीवादि तत्त्वार्थों का श्रद्धान ही सम्यग्द्शन 
कहलाता है । 

उक्त परिभाषा के अतिरिक्त सम्यग्दर्शन को समझाने के लिए 
जिनागम में विभिन्न स्थानों पर निम्न परिभापाएँ भी मिलती हैं :-- 

(१) सच्चे देव-शास्त्र-गुरु का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है । 

(२) स्वपर-भेदविज्ञान ही सम्यग्दर्शन है' । 

(३) ब्रात्म-श्रद्धान ही सम्यग्दर्शन है * । 





नह 


तत्वार्थश्रद्धानं सम्यस्दर्शनम्‌ । - तत्त्वार्थयूत्र, भ्र० १, सूत्र २ 
जीवाजीवासववंधसंवरनिजरामोक्षास्तत््वमु ॥ - तत्त्वार्थयुत्र, श्र० १, सूत्र ४ 
जीवाजीवा भावा पुण्णं पाव॑ च आसवं तेसि । 

संवरणिज्जरवंधो मोक्‍्जों य ह॒वंति ते झट्ठा ॥ - पंचास्तिकाय, गाथा १०८ 
जीवाजीदादीनां तत्त्वार्थानां सर्देव कत्तंव्यम्‌ । 

प्रद्धानं विपरोताभिनिवेश विविक्तमात्मरूप ततू ॥॥ 

- पुरुषार्थ सिद्धयुपाय, श्लोक २२ 


डे 


स्व 


हि 


प्रद्धानं परमार्धानामाप्तायमतपोनूताम्‌ । 
प्रिमूद्ापोदमप्टाडु सम्यग्दर्शनसस्मयस्‌ ॥॥ -रलवरण्ड श्लावकाचार, इलोक ४ 
मोक्षमार्ग प्रदाशक, पृष्ठ ३२५ 

७ (वा) पुसुपायंसिदयूपाय, लोढ़ा २१६ 


(ख) धप्टपाहट (दर्शनपाहुड), गाथा २० 


| 


( (६ ) 


यद्यपि उक्त परिभाषाएँ ऊपर से येराने पर गलगंन्यलग प्रतीत 
होती हैं, कितु गहराई से विचार करने पर सभी का एक ही अभिप्राय | 
ये विभिन्न स्थानों पर विभिद्ा झअनुगोगों की कंशनस-पद्भति एवम 
प्रकरण के ग्रनुसार कही गई हैं। ग्रानार्यकरा पंडितप्रवर टोडरमलजी 
ने इन सब पर विस्तार से विचार कर इनका प्रयोजन स्पष्ट करते हुए 
इनमें सयुक्ति समन्वय स्थापित किया है" । 


सम्यग्दशन की प्राप्ति के लिए जीवादि राप्त या नव तत्त्वार्थो 
और देव-शास्त्र-गुरु के स्वरूप का सच्चा ज्ञान और श्रद्धान आवश्यक है। 
साथ ही स्वपर-भेदविज्ञानपूर्वक आत्मानुभूति भी अत्यन्त आवश्यक है। 
सम्यग्दश्शन के विभिन्न लक्षण इन्हीं में से एक को मुख्य व अ्न्‍्यों को 
गौण करके बनाये गये हैं। प्रत्येक लक्षण में यद्यपि कोई एक को मुख्य 
रूप से लिया गया है तथापि उसमें गौर रूप से श्रन्य सभी झा जाते हैं, 
क्योंकि वे सभी परस्पर अनुस्यूत हैं । जैसे - सप्त तत्त्वों में देव-शास्त्र- 
गुरु इस प्रकार गर्भित हो जाते हैं :- मोक्ष तत्त्व को प्राप्त झ्रात्मा ही 
देव एवं संवर-निर्जरा तत्त्व को प्राप्त आत्मा ही गुरु है तथा देव भौर 
गुरु की वाणी ही शास्त्र है, अ्रतः सप्त तत्त्वों का सही स्वरूप जानने 
पर देव-शास्त्र-गुरु का ज्ञान हो जाता है। उसी प्रकार सप्त तक्त्वों में 
प्रात्म-तत्त्व आ ही जाता है, अतः स्वपर-भेदविज्ञान और आत्मानुभूति 


भी गर्भित हो जाते हैं। इसी प्रकार अन्य परिभाषाओं में घटित किया 
जा सकता है । 


मुक्ति के मार्ग में सम्यग्दशन का स्थान सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है। 
यह मुक्तिमहल की प्रथम सीढ़ी है, इसके विना ज्ञान और चारित्र का 
सम्यक्‌ होना सम्भव नहीं है* । जिस प्रकार वीज के बिता वृक्ष की 
उत्पत्ति, स्थिति, वृद्धि और फलागम सम्भव नहीं है; उसी प्रकार 





१ मोक्षमार्ग प्रकाशक, पृष्ठ ३९२५-३२ 
२ मोक्षमहल की परथम सीढ़ी, या बिन ज्ञान चरित्रा । 
सम्यकृता न लहे, सो दर्शन, घारो भव्य पवित्रा ॥ 


- छह्‌ठाला, तृतीय ढाल, छन्द ३७ 


( ९७ ) 


सम्यरदर्शन के बिना सम्यग्ज्ञान और सम्यवचारित्र की उत्पत्ति, स्थिति, 
वृद्धि और फलागम (मोक्ष ) होना सम्भव नहीं है! । सम्यर्दर्शन धर्म 
का मूल है, जो इससे भ्रष्ट है वह भ्रष्ट ही है, उसको मुक्ति की प्राप्ति 
संभव नहीं है* । 

अधिक क्या कहें ? जो महान पुरुष अतीतकाल में मोक्ष गये हैं भर 
भविष्य में जाएंगे, वह सव सम्यग्दशन का ही माहात्म्य है? । भ्रत: यह 
ठीक ही कहा गया है कि - “प्राणियों को इस जगत में सम्यग्दर्शन के 
समान हितकारी और मिथ्यादर्शन के समान अहितकारी कोई 
अन्य नहीं है * | 


जीव तत्त्व 

ज्ञान-दर्शन स्वभावी आत्मा को जीव तत्त्व कहते हैं। आत्मा में 
ज्ञान, दर्शन, सुख, वीये, श्रद्धा, चारित्र आदि अनन्त गुण होते हैं । 
सव गुणों में निरन्तर परिवतेन हुआ करता है जिसे पर्याय कहते हैं । 
पर्याय की दृष्टि से आत्मा के तोन भेद किये जाते हैं - वहिरात्मा, 
अन्तरात्मा और परमात्मा । 


जिसे नव तत्त्वों का सही ज्ञान व श्रद्धान नहीं है और जिसे 
आत्मानुश्नृति प्राप्त नहीं हुई है तथा जो शरीरादि श्रजीव पदार्थो एवं 
रागादिझूप झ्ास्रवादि पदार्थों में अपनापन मानता है व उनका कर्ता 
बनता है, वह भ्ात्मा ही वहिरात्मा है । 





१ विद्यावृत्तस्य संभूतिस्थितिवृद्धिफलोदयाः । 
न सन्त्यसति सम्यवत्वे दीजाभावे तरोरिव । 
रत्तकरण्ड श्रावकाचार, श्लोक ३२ 
* दंसण भट्टा भट्टा दंसशभटूटस्स णत्यि णिव्वाणं । 
अष्टपाहुड़ (दर्शनपाहुड़), गाथा ३ 
3 कि बहुणा भण्णिणं जे सिद्धा खरवरा गए काले । 
सिज्किहहि जे वि भविया, तंजाणइ सम्ममाहप्पं ॥ 
-धप्वपाहुड़ (मोक्षपाहुड़), गाथा ८८ 
४ ने सम्यवत्दसम किचित्परकाल्ये द्रिजगत्यपिव। 
धेयोडपेयश्च मिध्यात्दसम नान्यत्तनुभृताम्‌ 


७] 


* एकत्वे नियतस्यथ शुद्धनयतो 


3 श्रतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्योतिर्चकास्ति तत्‌ । 


॥ विशेष जानकारों के लिए देशसिए :- 


वतॉए पाउश् पर 


टपाटूट (मोठपाहट) : कुल्दहुन्द 
व्याप्तुयंदस्थात्मन: 

पूर्णनानधनस्थ दर्शनमिह्‌ द्ब्यान्तरेम्य: प्रथाए। 

सम्यग्दशनमेतदेव नियमादात्मा धर ताबानमं 

तन्मुक्त्वा नवतत्त्वसंततिमिमामात्मायमेकोस्तु नः ॥। 


समाधिशतक : पृज्यपाद; श्र 


- समयतसार, कलश ६ 
नवतत्त्वगतत्वेषि यदेकत्व॑ न मुंचति ॥ 


- समयसार, कलश ७ 


( १६ ) 


दृष्टि की अपेक्षा वह सामान्य जीव तत्त्व (आत्मा) ही उपादेय है । 
उसे न जानने से और उसमें ही अपनापन न मानने से ही आत्मा 
वहिरात्मा (अज्ञानी ) वना रहता है । उसे जान लेने से नर उसमें ही 
अपनापन मान लेने पर वह आत्मा अन्तरात्मा (ज्ञानी) वन जाता है; 
तथा उसमें ही समग्रत: लीन हो जाने पर वही आत्मा परमात्म दशा 
प्राप्त कर लेता है । 


अत: दृष्टि की अपेक्षा तो उपादेय एक सामान्य जीव तत्त्व ही है, 
किन्तु प्रगट करने की दृष्टि से अ्रन्तरात्मा और परमात्मपद उपादेय हैं । 
बहिरात्मापन स्वेथा हेय ही है । उस परम उपादेय ज्ञान-दर्शन स्वभावी 
एक शुद्ध निजात्म-तत्त्व में उपयोग को स्थिर करने से, उसमें लीन होने से, 
सर्व विकारी भावों का अभाव होकर अनन्त झानन्दमय मोक्षदशा 
प्रगट होती है? । 


श्रजीव त्तत्व 


ज्ञान-दर्शन स्वभाव से रहित तथा आत्मा से भिन्न समस्त द्रव्य 
अ्जीव हैं, किन्तु जीव के संयोग में रहने वाले श्रजीवों के समभमे में 
विशेष सावधानी की आवश्यकता है । 


जिसमें जीव का संयोग नहीं है ऐसे अ्रजीव पदार्थ जैसे - टेविल, 
कुर्सी, कलम, दवात आदि को तो अ्रजीव सभी मान लेते हैं; किन्तु 
जीव के संयोग में जो अजीव पदार्थ होते हैं उन्हें प्रायः जीव ही 
मान लिया जाता है। जैसे - हाथी, घोड़ा, गाय, मनुष्य ग्रादि को जीव ही 
कहा जाता है - जबकि हाथी, घोड़ा, गाय, मनुष्य पर्याय; झ्समानजाति 
पर्याय होने से जीव और पुदुगल (श्रजीव) का संयोग है । भेद-विज्ञान 
की दृष्टि से विचार करने पर हाथी, घोड़ा व मनुष्य का शरीर - स्पर्श, 
रस, गंध, वर्णो वाले पुद्गल से निर्मित होने से अजीव है और उस 
शरीर में विद्यमान ज्ञान-दर्शन स्वभावी आत्मा जीव है | देह और 





3 श्रहमिदफों झलु छुो शिम्ममणो णाणदंसरणसमग्गो । 
तम्हि ठिप्रो तब्चित्तो सब्दे एए खझबं खोमि ता 


( २० ) 


$। अजीव के पे ः न्नती 
जीव को एक मानना ग्रज्ञान है! तथा जीव श्रीर अजीब के भन्नत 
जानना ही जीव और अजीव तत्त्व का राही ज्ञान है । 


देह (अजीब) से झ्रात्मा (जीव) को भिन्न न जानने के की 
बहिरात्मा शरीर की उत्पत्ति में ग्रपनी उत्पत्ति श्रीर शरीर के नाश में 
अपना नाश मान लेता है* तथा जो जानना-देखनारूप सा 
काये हैं, उन्हें शरीर के प्रंगरूप इन्द्रियों के काये मान लेता है। “| रद 
झ्रौर श्रजीव का सही ज्ञान होने के लिए दोनों की पृथकता जानना एव 
शरीरादि से भिन्न आत्मा में श्रपनापन होना तथा शरीरादि 


हि की गन 
कत्तं त्व बुद्धि का अभाव होकर उनसे भिन्न श्रात्मा क अनुभूति है 
अत्यन्त श्रावश्यक है । 


अख्रव-बंध तत्त्व 


ग्रात्मा में उत्पन्न होने वाले मोह-राग-हेप भाव और उर्नर्की 
निमित्त पाकर पुद्गल की कार्माण वर्गणाओं का स्वयं ज्ञानावरणादि 
कर्मेरूप परिणमित हो जाना आखव है। इसके दो भेद हैं -ह्व्याला 
ओर भावाखव। श्रात्मा के जिन भावों का निमित्त पाकर ज्ञानावरणादि 
कर्म ग्राते हैं, कर्म छप परिणमित होते हैं, उत मोह-राय-द्वैपरूप भावों की 
भावासत्रव या जीवास्रव कहते हैं और कार्माण वर्गेसाश्रों का ज्ञानी- 
वरणादि कर्मरूप परिणमन ही द्रव्याखव या श्रजीवाखव है ?। 


मोह-राग-ठेप भावों का निमित्त पाकर कर्मायुत्रों का श्रत्मि- 
प्रदेशों के साथ दूध-पानी की तरह एकमेक हो जाना बंध है । यह भी 
दो प्रकार का होता है - द्रव्य वंध और भाव बंध । आत्मा के जिंगे 
मम 
$ देह जीव को एक गिने बहिरातम तत्त्व मुधा है। _ 


- छहढाला, तृतीय ढाल, छत्द 
* तन उपजत अपनी उपज जान, तन नशत श्रापको नाश सान |। 


- छहढाला, द्वितीय ढाल, छत्द * 
५ झासवदि जेण कम्मं परिणामेणप्पणों स विष्णेो । 
भावासवों जिणुत्तो कम्मासवर्ण परो होदि 


- द्वव्यसंग्रहू, गाया २६ 


( २१ ) 


शुभाशुभ विकारी भावों के निमित्त से ज्ञानावरणादि कर्मो का बंध 


होता है, उन भावों को भाव बंध कहते हैं और ज्ञानावरणादि कर्मो का 
बंधना द्रव्य वंध है" । 


आख़व और बंध को शुभ और अशुभ के भेदों में भी वर्गक्रत 
किया जाता है :- शुभाखव - अशुभास्तव और शुभवंध -अशुभवंध । 
यद्यपि आस्रव भ्रौर वंध तत्त्व हेय तत्त्व हैं; तथापि साधारण जन अशुभ 
आख्रव और अशुभवंध को तो हेय मान लेते हैं, किन्तु शुभाल़व और 
शुभवंध में उनकी उपादेय बुद्धि वनी रहती है । मुख्यतः पापवंध के 
कारणों को अशुभास्तव और पापवंध को अ्रशुभवंध कहते हैं, इसी प्रकार 
पुण्यवंध के कारणों को शुभास्रव और पुण्यवंध को शुभवंध कहते हैं । 
पुण्योदय के फलस्वरूप प्राप्त होने वाली भोग-सामग्री में रुचि वाले 
जीवों से शुभाखव भर शुभवंध में उपादेय बुद्धि नहीं छूटती है । 


इस संदर्भ में आचार्यकल्प पं॑० टोडरमलजी का कथन हृष्टव्य है :- 


“तथा आ्राखवतत्त्व में जो हिसादिरूप पापस्रव हैं उन्हें हेय 
जानता है। भ्रहिसादिरूप पुण्याख्रव हैं उन्हें उपादेय मानता है । परन्तु 
यह तो दोनों ही कर्मंवंध के कारण हैं, इनमें उपादेयपना मानना वही 
मिथ्याहृष्टि है । वही समयसार के वंधाधिकार में कहा है* - 


) द्वव्यसंग्रह, गाथा ३२ 
*# समयसार गाथा २५४ से २५६ तथा- 
स्व सर्देव नियतं भवति स्वकीय, 
कर्मोदयान्मरण-जीवित दुःख सौख्यम्‌ । 
ध्ज्ञानमेतदिह॒ यतक्तु पर : परस्य, 
कुर्यात्युमानू मरण जीवितदुःखसौस्यम्‌ ॥६॥ 
प्रन्नानमेतदधिग्रम्ध परात्परस्य 
पश्यन्ति ये मरण-जीबित दुःख-सौस्यम्‌ । 
दार्म्माप्पहूं झृतिरसेन चिकीएंदस्ते 
मिध्याहशों नियतमात्महनो भवन्ति ७॥। 
(समयसार दालश, दंपाधिदगर) 


( २० ) 


पर झजीव की भिन्नता 
जीव को एक मानना अज्ञान है! तथा जीव और गअजीव की भि 
जानना ही जीव श्रीर अ्जीव तत्त्व का राही ज्ञान है । 


देह (अजीव) से झ्रात्मा (जीव) को भिन्न न जानते के कारए 
वहिरात्मा शरीर की उत्पत्ति में अपनी उत्पत्ति और शरीर के नाश थे 
अयना नाश भान लेता है? तथा जो जानना-देखनारूप आत्मा 
कार्य हैं, उन्हें शरीर के अंगरूप इन्द्रियों के कार्ये मान लेता है । जीव 
श्रौर अजीव का सही ज्ञान होने के लिए दोनों की पृथकता जानना है 
शरीरादि से भिन्न आत्मा में अपनापन होना तथा शरीरादि 


व के होना 
कफ त्व बुद्धि का अभाव होकर उनसे भिन्न आत्मा क॑ शनुभूति हो 
अत्यन्त आवश्यक है | 


शासज्रव-बंध तत्व 


पत्मा में उत्पन्न होने वाले मोह-राग-ठेप भाव और उनका 
निमित्त पाकर पुदुगल की कार्माण वर्गणाश्रों का स्वयं ज्ञानावरखादि 
कर्मरूप परिणमित्त हो जाना श्राखव है। इसके दो भेद हैं - द्रव्याखव 
भौर भावाखव। आत्मा के जिन भावों का निमित्त पाकर शानावरणादि 
कर्म आते हैं, कर्म ूप परिणमित होते हैं, उन मोह-राग-द्वेपरूप भावों को 
भावाजव या जीवास्व कहते हैं और कार्माण वर्गणाओं का ज्ञाता- 
वरणादि कर्मझूप परिणमन ही द्रव्याख्व या अजीवाखव है ३ 

मोह-राग-देप भावों का निम्ित्त पाकर कर्माणुओं का आात्म- 


प्रदेशों के साथ दध-पानी की तरह एकसेक हो जाना बंध है । यह भी 
दो प्रकार का होता है - द्रव्य 


बंध और भाव बंध । आत्मा के जित 


ह हे बीष को एक कि वध पप्पू ।तप7-२]२.7+5 देह जीब को एक मिने वबहिरातम तत्त्व मुधा है। 


“ छहढाला, तृतीय ढाल, छन्द ४ 
झ्ापको नाश मान ॥| 


-“ छहढाला, द्वितीय ढाल, छन्द ४ 
जेगा कर्म्म परिणामेशप्पणों स विष्शेञो । 


भावानत्रों निणुत्तो पम्मासवर्ण परो होदि १ 


* तन उपजत अपनी उपज जान, तन नशत 


3 शासवदि 


> द्रव्यप्तग्रह, गाथा २६ 


( २१ ) 


शुभाशुभ विकारो भावों के निमित्त से ज्ञानावरणादि कर्मों का वंध 


होता है, उन भावों को भाव बंध कहते हैं ओर ज्ञानावरणादि कर्मो का 
वंधना द्रव्य बंध है । 


ग्रास्व और बंध को शुभ और अशुभ के भेदों में भी वर्गीकृत 
किया जाता है :- शुभाखव - अशुभाखव और शुभवंघ - अशुभवंध ! 
यद्यपि श्राल्व और वंध तत्त्व हेय तत्त्व हैं; तथापि साधारण जन अशुभ 
आख्रव भर अशुभवंध को तो हेय मान लेते हैं, किन्तु शुभाखव और 
शुभवंध में उनकी उपादेय बुद्धि वनी रहती है । मुख्यतः पापवंध के 
कारणों को श्रशुभाखव ओर पापवंध को अशुभवंध कहते हैं, इसी प्रकार 
पुण्यवंध के कारणों को शुभास्रव और पुण्यवंध को शुभवंध कहते हैं । 
पुण्योदय के फलस्वरूप प्राप्त होने वाली भोग-सामग्री में रुचि वाले 
जीवों से शुभाखव और शुभवंध में उपादेय बुद्धि नहीं छूटती है । 

इस संदर्भ में आचार्यकल्प पं॑० टोडरमलजी का कथन हृष्टव्य है :- 

“तथा आ्राख्रवततत्त्व में जो हिसादिरूप पापस्रव हैं उन्हें हेय 
जानता है। भ्रहिसादिरूप पुण्यास्तव हैं उन्हें उपादेय मानता है। परन्तु 
यह तो दोनों ही कर्मवंध के कारण हैं, इनमें उपादेयपना मानना वही 
मिथ्याहृष्टि है। वही समयसार के बंधाधिकार में कहा है* - 


) द्वव्यसंग्रह, गाथा ३२ 
+% समयसार गाया २५४ से २५६ तथा- 
सर्द सदेव नियत भवति स्वकीय, 
कर्मोदयान्मरण-जीवित दुःख सौख्यम्‌ । 
भन्नानमेतदिह यत्तु पर: परस्य, 
वुर्यात्युमानू मरण जीवितदुःससौस्यम्‌ ॥॥६॥॥ 
अ्र्ञाममेतदधिगम्य परात्परस्य 
पश्यन्ति ये मरण-जीवित दुःख-सौस्पम्‌ । 
वार्म्माप्पहूं झृतिरसेन चिद्ीएंदस्ते 
मिध्यादशों नियतमात्महनों भवन्ति ॥७॥॥ 
(उमयसार बसश, दंपाधिकार) 


हे 

सर्वे जीवों के जीवन-मरगा, सुस-दुःस ग्रपने कर्म के निमित्त से 
होते हैं। जहाँ अन्य जीव ग्रन्य जीव के इन कार्यों का कर्ता हो, वही 
मिथ्याध्यवसाय बंध का काररा है । वहाँ अन्य जीवों को जिलाने ही 
अथवा सुखी करने का प्रध्यवसाय हो वह तो पुण्यबंध का कारण है, पर 
मारने का अथवा द्ु:ख्ली करने का अध्यवसाय हो वह परापवंध का 
कारण है। - इस प्रकार अहिंसावतु सत्यादिक तो पुण्यबंध के की ह 
ओर हिसावत्‌ असत्यादिक पापवंध के कारण हैं। ये सर्व मिथ्या- 
ध्यवसाय हैं, बे त्याज्य हैं। इसलिए हिंसादिवत्‌ अहिंसादिक को भी 
वध का कारण जानकर हेय ही मानना' ।” 


पुण्य-पाप 


पुण्य भाव और पाप भाव दोनों ग्रात्मा की विकारी अन्तवृ जा 
हैं। देव पूजा, गुरु उपासना, दया, दान, ब्रत, शील, संयमा 


भशस्त परिरणाम पुण्य भाव कहे जाते हैं और इनका फल अनुकूल 
संयोगों की प्राप्ति है । 


हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिय्रह-संग्रह आदि के भाव 
पाप भाव हैं श्रौर इनका फल लौकिक प्रतिकुलताएँ हैं । पुण्य 282 
पुण्य कर्म का बंध होता है और पाप भावों से पाप कर्म बंधते हैं । 
इस प्रकार इनके भी द्वव्य पुण्य - भाव पुण्य, द्रव्य पाप-भाव पाप, ऐसे 
दो-दो भेद किए जा सकते हैं । 


पुण्य और पाप वस्तुत: आ्राखव झौर बंध के ही अवान्तर भेद हैं । 
इन्हें पृथक्‌ से कथन करने का एक मात्र उद्देश्य इनकी शोर विशेष 
ध्यान आरक्षित करना ही है, कारण कि सामान्यजन इनके समभने 
में विशेष गलतियाँ करते हूँ। वे पुण्य को भला और पाप को बुरा 
सम लेते हैं, क्योंकि पुण्य से मनुष्य श्रौर देव गति की भ्राष्ति होती है 
ओर पाप से नरक व तिर्यंच गति की । 


) म्लोक्षमार्म प्रकाशक, पृष्ठ २२६ 








( २३ ) 


उनका ध्यान इस ओर नहीं जाता कि चारों गतियाँ संसार है और 
संसार दुःखरूप ही है | पुण्य और पाप दोनों संसार के ही कारण हैं । 
संसार में प्रवेश कराने वाले पुण्य-पाप भले कैसे हो सकते हैं* । 
पुण्य पाप वंधरूप हैं और झात्मा का हित अबंध (मोक्ष) दशा प्राप्त 
करने में है। यद्यपि पाप की अपेक्षा पुण्य को भला कहा गया है, 
किन्तु मुक्ति के मार्ग में उसका स्थान अभावात्मक ही है । 


इस संदर्भ में योगीन्दुदेव 'योगसार' में लिखते हैं :- 
पुण्णि पावइ सर्ग जिड, पावएँ णरय-रिवासु । 
वे छंडिवि अप्पा मुराई, तो लभई सिव वासु ॥३२॥। 


पुण्य से जीव स्वर्ग पाता है और पाप से नरक । जो इन दोनों 
को छोड़कर आत्मा को जानता है, वह मोक्ष को प्राप्त करता है। 


पुण्य और पाप का अन्तर्भाव आख्रव और बंध में किस प्रकार 
होता है, इसे निम्नलिखित चार्ट द्वारा आसानी से समभा जा सकता है :- 


चुप्य 


कमबाक न्कर् का अं उका 


ण्याखद पुण्पदंध पापाछ्द पापदध 


मारुद बंध 


शुभ भावों से पुण्याख्व और पुण्यवंध होता है तथा अशुभ भावों 
से पापासव और पापवंध होता है । बंध चाहे पुण्य का हो या पाप छा, 
वह है तो आखिर वंध ही । उससे आत्मा बंधता ही है, मुक्त तो नहीं 


$ पम्ममसुएं कुसील सुटकम्मं चावि जाणह नुसीलं । 
वाह त॑ होदि नुसील जं संसार पवेसेदि !॥॥ 


- समयसार, गाया ६४४ 


कू 
निजरा तत्त्व 


द्ेव्य और भावकमों के तंच का एकदेश घभाव होना ही निर्जरा है। 
निर्जरा भी दो प्रकार # होती है - द्रब्य निर्जेरा ग्रौर भाव निर्णरा | 
आत्मा के जो णुद्ध भाव कर्मो फे भडने में हेतु हैं, थे भाव ही भाव 
निर्जरा हैं और जानावर्णा दि द्रब्य कर्मो का करना द्ब्य निर्जरा है । 


# डे 
न] 


चंतन्य 


नतन्यस्वभावी त्रिकाली ध्रुव ग्रात्मतत्त्व के आश्रय से होने बा 
> याय भाव शुद्धि की वृद्धि ही निर्जरा तत्व है। निर्णरा संवर- 
पूवक ही होती है । 


समय पूर्ण होने पर या मंदकपायादि का कारण पाकर भी 
कर्म भड़ते हैं। यद्यपि इन्हें ऋ्रशः सविपाक मिर्जेरा और अकाम 
निर्जेरा कहा गया है, तथापि मोक्षमार्ग में जो निर्जरा तत्त्व आता है 
उसका इनसे कोई सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि उनसे आत्मा के मुक्तिरूपी 
कार्य में कोई योग नहीं मिलता है। कहा भी गया है :- 

निज काल पाय विधि मरना, तासों निज काज न सरना । 

तपकरि जो कम खपावबे, सोई शिव सुख दरसावे" ॥ 

वह निर्जरा तप से होती है? । इच्छाओं के निरोध का नाम 
तप है । इसे ही यदि अ्रस्तिरुप में कहें तो 'चैतन्यस्वरूप में निस्तरंग 
स्थिरता ही तप है'* । दोनों ही परिभाषाओं को मिला देने पर “चैतन्य- 
स्वरूप में निस्तरंग स्थिरता से इच्छाओं-आकांक्षाओं को रोकना तप 
है। वह तप अंतरंग और वहिरंग के भेद से दो प्रकार का होता है 


तथा प्रत्येक के अवान्तर छ:--छः भेद होते हैं। इस प्रकार कुल मिलाकर 
तप बारह प्रकार का है। 


दर सम 05 2 


प्रव्यम्तग्रट, गाथा ३६ 

छहदला, पांचवी दाल, छन्द ११ 

तपसा निर्जरा च । - तत्त्वार्थसूत्र, ० ६, सुत्र ३ 
इच्छानिरोवस्तप: । -. मोक्षमार्ग प्रकाशक, धं8 २३० पर उद्घृत 
ध स्वख्पविश्रान्तनिस्तरजूचैतन्पप्रतपनात्‌ तपः । 


४ भवचनसार गाया १४ की 'तस््वप्रदीपिका' टीका 


३ 
ह5- 
है. 


( २७ ) 


झनशन, अवमौदर्य, वृत्तिपरिसंख्यान, रस परित्याग, विविक्त- 
शय्यासन और कायक्‍्लेश, ये वाह्य तप हैं" । 


प्रायश्चित, विनय, वैयावृत्त्य, स्वाध्याय, व्युतसगें और ध्याव, 
ये अंतरंग तप हैं* । 

इन सव के विस्तृत विवेचन को तो यहाँ अवकाश नहीं है, किन्तु 
इतना समझ लेना श्रावश्यक है कि अंतर्वाह्म में से कोई भी तप 
क्यों न हो, उसमें आत्मा के शुद्ध स्वभाव के आश्रय से इच्छाओं का 
निरोध अवश्य होना चाहिए, श्रन्यथा वह तप नहीं कहा जा सकता है 
क्योंकि तप की मूल परिभाषा उसमें घटित होना ही चाहिए । 


तप आत्मा की वीतराग परिणतिरूप शुद्ध भाव का नाम है। 
भ्रनशनादि वहिरंग और प्रायश्चित्त श्रादि अ्रंतरंग तप जिस रूप में 
वीतराग भाव के पोषक हैं, उसी रूप में वे तप हैं । कोई वीतराग भाव 
रूप तप को तो न जाने शरर वाह्मरूप से इन्हीं को करता रहे तो उसके 
निर्जरा नहीं होगी?, क्‍योंकि निर्जरा का कारण तो शुद्ध भावरूप 
निश्चय तप ही है । सच्चा तप सम्यर्दृष्टि के ही होता है। 


उपवासादि क्रियायें श्रज्मानी भी करते हैं, किन्तु उनके ख्याल में 
उपवासादि तपों का सच्चा स्वरूप तो झ्राता नहीं है श्रौर भोजनादि 
त्यागरूप बाह्य क्रिया को उपवासादि तप मान लेते हैं । जैसे - कपायों, 
भोगों और भोजन के त्याग का नाम उपवास है, किन्तु मात्र भोजन के 
त्याग को उपवास मान लिया जाता है, परिणामों में भोगों की वांछा 
ओर कपायों की ज्वाला कितनी ही क्‍यों न जलती रहे, उस ओर 
ध्यान ही नहीं जाता। आवचायेंकलप पंडित टोडरमलजी ने उनकी 
स्थिति का चित्रण करते हुए लिखा है :- 








१ तत्वा्ंसूत्र, भ० ६, सूत्र १६ 

९ बही, झ० ६, सूच २० 

3 मोक्षमार्ग प्रदगशवा, पृष्ठ २३३ 
कपायदिययाट्टारों त्यायों यत्र विधीयते । 
उपवास: से विश्लेय: ेष॑ लेंघनतनां विद: ॥ 


श्ट्‌ 


- मोक्षमार्ग प्रवाशवा, पप्ठ २६१ पर उदपत 


( ३० ) 
गो 
होते हैं। । सभी भगवान 7वोपरेसी चरों हो शिझ भगवा । 
वाणी का स॑ 
विशेषण गा 


कक 
ट] 


7 है वी नहीं । सन्‍ते देत ते परिभाता में हिती।र 

जे ता 
मी सयैशा से हे । सीलरागी सथा सा वज गे विशे 
समस्त ग्ररहस्त-मिद्ध परमात्मायों में पागे जाते 


५ 

न 
प्‌ 
ग्द 


सम्पस्दर्णन प्राप्त करने के लिए सन्‍्से देश का राहत है 
श्रत्यन्त आवश्यक है। आचार कुन्दकुर्द फे यनुसार /जोद्द्यन्युर हा 
से श्रहन्त को जानता है, वह ग्रगने आत्मा को भी जानता € ) 
उसका दर्शनमोह नप्ठ हो जाता है प्र्भाव्‌ वह सम्गस्दर्गत ५ 
प्राप्त करता है ।” 


सच्चे देव अर्थात्‌ श्राप्त की परिभाषा में रा मागत तीनों & 
को सही रूप में जानने के लिए उनका स्वरूप जानना श्रावश्यक € 


पहिला विशेषण है वीतराग - जो राग-द्वेप-मोह बा 
भूख-प्यास आदि अ्रठारह दोपों ३ से रहित हों, उन्हें बीतराग कह 


बीतरागी परमात्मा का उपासक ही वीतरागता का 45% 
होता है। लौकिक सुख (भोग) की आकांक्षा से परमात्मों की उप का 
करने वाला व्यक्ति वीतरागी-सर्वक्ष भगवान का उपासक नहीं हो सरक 


_वस्तुतः वह भगवान का उपासक न होकर भोगों का उपार ३ | ० है 


; 
* भ्राप्तेनोच्छिन्नदोपेए. सर्वज्ञेनागमेशिना । 
भवितव्यं नियोगेन नान्यथा ह्याप्तता भवेत ॥॥ 
_ रत्तकरण्ड श्रावकाचार, श्लोर्क * 
*$ जो जाणदि अरहंतं दव्दत्तमुणत्तपज्जयत्तेहि । 
सो जाशदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लगे ॥॥ थे 
- प्रवचनसार, ज्ञानतत्त्वप्रज्ञापन अधिकार, गाया 
3 जनम जरा तिरपा क्षूघा विस्मय आरत खेद । 
रोग शोक मद मोह भय निद्रा चिता स्वेद ॥ 
राग द्वेप भ्रु मरण जुत, यह अ्रष्टादश दोप । 
नाहि होत अभ्रहंत के सो छवि लायक मोप | 
* हुत्पिपासाजरातड्डूजन्मान्तकभयस्मया: । 
न रागद्वेपमोहाश्च यस्याप्त: स प्रकीर्त्यते ।॥ ए्लोक ६ 
« रत्नकरण्ड श्लावकाचार, श्लीक 


( ३१ ) 


वीतरागी भगवान का सच्चा स्वरूप नहीं समझ पाने के कारण 
उपासना में अनेक विकृृतियाँ झ्रा जाना सम्भव है । यही कारण है कि 
आज हम देव-मूर्तियों में वीतरागता न देखकर चमत्कार देखने लगे हैं 
और “चमत्कार को नमस्कार' की लोकोक्ति के अनुसार जिस मृत्ति 
झौर मन्दिर के साथ चमत्कारिक कथायें जुड़ी पाते हैं, उन मंदिरों में 
विशेषकर उन मूर्तियों के समक्ष तथाकथित भक्तों की भीड़ अ्धिकाधिक 
दिखाई देती है। जिनके साथ लौकिक समृद्धि, संतानादि की प्राप्ति की 
कल्पनाएँ प्रसारित हैं, वहाँ तो खड़े होने तक को स्थान नहीं मिलता 
और शेप मन्दिर खण्डहर होते जा रहे हैं - वहाँ की मृतियों की धूल साफ 
करने वाला भी दिखाई नहीं देता । 


एक भगवान महावीर की हजारों मूर्तियाँ हैं। उन सव मूर्तियों के 
माध्यम से हम महावीर की पूजा करते हैं। प्रथक-पृथक्‌ मन्दिरों में 
पृथक्‌-पृथक्‌ मूर्तियों के माध्यम से पूजे जाने वाले भगवान महावीर 
पृथक्‌-पुथक्‌ नहीं, वरन्‌ एक हैं । भगवान महावीर अपनी वीतरागता, 
सर्वज्षता और हितोपदेशिता के कारण पूज्य हैं, कोई लौकिक चमत्कारों 
और सन्तान, धन आदि देने के कारण नहीं । जो महान श्रात्मा स्वयं 
धनादि और घरवार छोड़कर श्रात्मसाधना-रत हुए हों, उनसे ही 
घनादिक की चाह करना कितना हास्यास्पद है। उनको भोगादि का 
देने वाला कहना उनकी वीतरागता की मूर्ति को खण्डित करना है । 


एव तो वीतरागी भगवान प्रसन्न होकर किसी को कुछ देते ही नहीं 
हैं और न अ्रप्रसन्न होकर किसी व्ग विगाड़ ही करते हैं। दूसरे यदि भोले 
जीवों वो वल्पनानुसार उन्हें मुख-दुःख देने वाला भी मान लिया जाय 
तो भी यह कैसे सम्भव है कि वे श्रमुक मूर्ति के माध्यम से ही कुछ 
देंगे, ध्रन्य मूर्ति के माध्यम से नहीं | यदि यह कहा जाय कि वे तो कुछ 
नहीं देते किन्तु उनके उपासक को सहज ही पृण्यवंध होता है तो क्या 
प्रमुक मूति की पूजा वारने से या अमुक मन्दिर में घृतादिक के दीपक 


फल कक से 


ग्सने से ही पुष्य वंधेगा, अन्य मंदिरों में या अन्य मूर्तियों के सामने नहीं । 


भोजे भक्तों ने श्रपनी वाल्पना के अनुसार तीर्थंकर भगवम्तों न्तों ' 


व्न्तों में 
थी भेद-भाव कर टाला है। उनके झनुसार पाश्वेनाथ रक्षा करते हैं 


( ३ ) 


*तथा अ्रहन्तादिक के नाम-पुजनादिक से अनिष्ट सामग्री का 
नाश तथा इष्ट सामग्री की प्राप्ति मानकर रोगादि मिटाने के श्रर्थ व 
धनादि की प्राप्ति के अर्थ नाम लेता है व पूजनादि करता है। 
सो इप्ट-अनिष्ट का कारण तो पूर्वकर्म का उदय है, अरहन्त तो 
कर्ता हैं नहीं। अरहंतादिक की भक्तिरूप शुभोपयोग परिणामों से 
पूर्वपाप के संक्रमणा दि हो जाते हैं, इसलिए उपचार से अ्रनिष्ट के नाश का 
व इष्ट की प्राप्ति का कारण श्ररहंतादिक की भक्ति कही जाती है; 
परन्तु जो जीव प्रथम से ही सांसारिक प्रयोजनसहित भक्ति करता है 
उसके तो पाप ही का अभिप्राय हुआ | कांक्षा-विचिकित्सारूप भाव हुए, 
उनसे पूर्वपाप के संकमरणादि कैसे होंगे* ? ” 

सच्चे देव का दूसरा विशेषण है सर्वज्ञ । श्रलोकाकाश सहित 
तीनलोक व तीनकाल के समस्त पदार्थों को उनके ग्रुणु-पर्यायों सहित 
एक समय में पूर्णतः जानें, वे सर्वन्न हैं' । लोक में सव मिलाकर 
अनन्तानन्त द्रव्य हैं, प्रत्येक द्रव्य में अ्नन्तगुण हैं और प्रत्येक गुणा की 
त्रिकालवर्ती अ्रनन्तानन्त पर्यायें होती हैं। उन समस्त द्रब्यों, गुणों 
श्रौर पर्यायों को सर्वेज्ञ भगवान एक समय में इन्द्रियादिक की सहायता 
के बिना परिपूर्ण रूप से जानते हैं । समस्त जगत में जो कुछ हो चुका है, 
हो रहा है श्रीर भविष्य काल में जो कुछ भी होने वाला है, सर्वज्ञ 
भगवान के ज्ञान में वह सव वर्तमान में वर्तमानवत्तु ही स्पप्ट कलकता है। 

'जो सबको जाने सो सर्वेज्ञ'। सामान्यरूप से इस तथ्य को स्वीकार 
कर लेने पर भी सर्वशत्त्व के प्रति सम्यक श्रद्धान-ज्ञान न होने के कारण 
जब उनके सामने यह चात श्राती है कि :- 

जो-जी देखी वोतराय ने, सो-सो होसी वीर रे। 

श्रनहोनी काबहूँ न होसी, काहे होत अधीरा रे।। 

चीतराम-सर्वज्ष देव ने नदिष्य के संबंध में जो-जो देखा - जाना है 
वही होगा, भ्नन्यथा नहीं हो सकता है; अत: भ्धीर होने वी प्रावश्यकता 
नहीं है । 











१: जोल मान अवगघ छू 
मोक्तमा्ग प्रयाशव, पृष्ठ २६२ 

६ एर्दप्रग्पपयादिप बे्पदस्प 
(६४५०७ 5५८ जडर पृं.जलदरसय | 


दरदापनुत्र, घ० ६, नूत्र २६ 


अं 


( ३४ ) 
यह सुनकर वे एकदम भींक उठते हैं. कि तब तो की 
प्रिशमन भगवान के शान के घ्राधीन होगया, हम जो चोठे * ञ 
कर सकते | हम तो पस्तन्ग हो गयी । उनकी समझ में यह नहीं 2 रे 
भगवान के ज्ञान के ग्राभीन वस्तु का परिणमगग नहीं हैं। रे तने 
वस्तु स्वयं परिशमित हुई थी, हो रही है, भौर ही गी। आज 
उसको उस छझप में मात्र जाना है । 


ज्ञान तो 'पर' को मात्र जानता है, परिणमाता नहीं है रे 
प्रकार ज्ञान के श्राधीन वस्तु नहीं है, उसी प्रकार वस्तु कै कारए 
ज्ञान भी नहीं है । दोनों का स्वतंत्र परिणमन 38304 हट 
होता है । ज्ञान के जान लेने से वस्तु की स्वतंत्रता कैसे से है 
जावेगी ? स्वतंत्रता ज्ञान से नहीं, अपने अ्ज्ञान से खण्डित होत॑ 


ज्ञान ने तो वस्तु के परिणमन में किसी प्रकार के हस्तक्षेप किए 
मात्र उसको जाना है । 


उन्हें सर्वेज्ञता की वास्तविक श्रद्धा तो होती नहीं, किंतु गा 
लिखा है कि भगवान वीतरागी और सर्वेज्ञ होते हैं; अतः उन्हे 
माने बिना भी रहा जाता नहीं । यही कारण है कि वे 2 कि 
व्याख्या में अपनी रुचि के अनुसार कल्पनाएँ करते है । के है 
भूतकाल और वर्तमान में तो जो कुछ होना था, हो चुका या हो कम 
उसे तो भगवान निश्चित रूप से जानते हैं; किन्तु भविष्य ते कि 
घटित ही नहीं हुआ, उसके बारे में यह कैसे कहा जा सर्क्ती का 
निश्चित रूप से ऐसा ही होगा । भविष्य को निश्चित मानने में ही 
स्वतंत्रता खण्डित होती लगती है। कहते हैं कि जब भविष्य निश्चिर्त है 


डॉ कैसे है ग सर्वश्ष 
नहीं है तो उसको निश्चित कैसे जाना जा सकता है, अतः उसे सं: 
सशतें जानते होंगे । 


ज्ञान अनिश्चयात्मक न होकर निश्चयात्मक होता है। भविष्य को 
अनिश्चित मानने पर ज्योतिष आदि निमित्तज्ञान भी 2 
सिद्ध होंगे जब कि सूर्यग्रहण श्रादि की घोपणाएँ वर्षों पहिले कर हे 
जाती हैं और वे सत्य निकलती हैं। लाखों वर्षो आगे की भविष्य की 
निश्चित घोषणाओं से आगम भरे पड़े हैं और वे घोपषणाए भी 


( शेश ) 


ऐसा ही होगा' की भाषा में हैं, ग्रतः निश्चित भविष्यज्ञता में शंका होने 
पर समस्त आगम का महल ध्वस्त होता नजर आयेगा। इसलिए 
सच्चे देव का स्वरूप समभने के लिए सर्वज्ञता का निर्णय अत्यन्त 
आवश्यक है, क्योंकि वही धर्म का मूल है । 


सर्वेज्ञ की त्रिकालज्ञता के सम्बन्ध में दुन्दकुन्दाचार्य देव का 
निम्नलिखित कथन हृष्टव्य है :- 


जदि पच्चक्खमजायं पज्जायं पलइयं च णाणस्स । 

रण हवदि वा त॑ णारां दिव्यं ति हि के परूवेति" ॥। 

यदि अनुत्पन्न (भविष्य की ) और विनण्ट (भूत) की पर्यायें 
सर्वज्ञ के ज्ञान में प्रत्यक्ष न हों तो उस ज्ञान को दिव्य कौन कहेगा ? 

श्राचारय श्रमुतचन्द्र ने समस्त ज्ञेयों को एक क्षरा में सम्पूर्ण गुण 
और पर्यायों सहित अत्यन्त स्पप्ट रूप से प्रत्यक्ष जानने की चर्चा इस 
प्रकार की है :- 

“एक ज्ञायक भाव का समस्त ज्ञैयों को जानने का स्वभाव होने से 
क्रमश: प्रवर्त मान, अनन्त, भूत-बंत मान-भावी विचित्र पर्यायसमूह वाले, 
अ्रगाध स्वभाव और गम्भीर समस्त द्रव्यमात्र को-मानों वे द्रव्य 
ज्ञायक में उत्कीर्ण हो गये हों, चित्रित हो गये हों, भीतर घुस गये हों, 
कीलित हो गये हों, डूब गये हों, समा गये हों, प्रतिविम्बित हुये हों, 
इस प्रदार - एक क्षण में ही जो (णुद्धात्मा) प्रत्यक्ष करता है,**** 

आत्मा का स्वभाव समस्त ज्ञेयों को एक समय में जानने का है। 
प्रत: जब ध्रात्मा के ज्ञान गुण की पूर्णेविकसित छुद्ध पर्याय केवलन्नान 
प्रयट हो जाती है तो उसमें समस्त लोकालोक सहज ही प्रतिविम्वित 
हो जाते हैं। सर्वज्ञता वी सिद्धि आचाये समन्तभद्र ने 'आप्तमीमांसा में, 
उसवी टीका “अप्टशती' में ग्राचार्य श्रकलंवदेव ने एवं 'अप्टसहसत्री' में 

श्राचार्य विद्यानन्दि ने विरतार से की है। अन्य जैन न्याय-परंथों में भी 
इस पर प्रदाश टाला गया है। जिज्ञानु बंघुझ्नों को अपनी विशेष जिज्ञासा 
यहां से शान्त करना चाहिए । 

$ ध्ररयनसार, गादा ३६ 


* शी, शाणा २०० मी तरदपप्ठपीपिदा' टीका 





( ३६ ) 

आप का तीसरा विशेष है हित्तोषदेणी । झ्रात्मा का हे 
सच्चे सुख की प्राप्ति में ही है और सच्चा सुख निराकुलता में ही का 
आकुलता मुक्ति में नहीं है, ग्रत: मुक्ति के मार्ग में लगना ही है। 
चुजाभिलापी का कत्तंव्य है* । मुक्ति के मार्ग का उपदेश ही पक 
“ हन्त भगवान की दिव्य-वाणी में मुक्ति के मार्ग का हो उ हर 
तराता है, अतः वे ही हितोपदेशी हैँ। उनकी वाशी के अनुसार ही 
पमस्‍्त जिनागम लिखा गया है, भ्रतः शास्त्र का बहा ज्रपजात 
हितोपदेशी विशेषण का सही ज्ञान है । 


शास्त्र 


आप्त के वचन आदि हैं हेतु जिसमें, ऐसे पदार्थ के ज्ञान रे 
आगमस या शास्त्र कहते हैं* | अरहन्त परमात्मा की पवित्र वाणी 
3५... ववपिर विरोध रहित तत्त्वार्थों का शुद्ध प्रतिपादन ही आगम 
१। आप्त वीतरागी और पूर्ण ज्ञानी होते हैं, अतः उनका हिंतोपदेश 
अर्थात्‌ उनकी वाणी भी वोतरागता की पोपक और पूर्णाता की प्रो 
ले जाने वाली होती है। बारी में पूर्वापर विरोध का अभाव एवं 
वीतरागता का पोषण देखकर वक्ता की सर्वेज्षता एवं वीतरागता की 


निर्णय होता है और उसके बाद वक्ता से वाणी में प्रामाशिकर्ता 
आती है। 


समस्त जिनागम का निर्माण वीतरागी-सर्वज्ञ वक्ता की वाणी है 
वार पर वीतरागता के मार्म पर चलने वाले सम्यग्न्ञानी सर्च्ते 
दारा होता है, भरत. समस्त जिनामम के प:5२.-..... सम के मुलकर्ता तो सर्वज्ञ देव है तो सर्वज्ञ देव ही 


) झातम को हित है सुख सो सुख, आकुलता बिन कहिए ! 
आकुलता शिवमांँ 


हैं न तातें, शिवमंग लाग्यो चहिए ।। 


- छहुठाला, तीसरी ढाल, छन्द ९ 
| प्राततवचनादिनिवंधनमर्थन्षानमायम: ॥| 


“ परीक्षामुख, झ० ३, सूत्र ६३ 
सुद्ध । 
तेण दु कहिया हवंति त्तत्चत्था ॥॥ 
+ नियमसार, जीवाधिकार, गाया ८ 


3 तस्स मुहग्गदवयरां अन्वावरदोसबिरहिय॑ 
भागममिदि परिकह्टिय॑ 


( रे७ ) 


कहे जाते हैं"; उसके आगे उत्तरोतर ग्रन्थकर्त्ताग्नों में गणधर देव, 
आचार्य, उपाध्याय, साधु परमेष्ठो एवं उनकी परम्परा में सम्यन्ज्ञानी 
श्रावक भी आते हैं। पर समस्त जिनागम की प्रामाणिकता का 
आधार वीतरागी और सर्वज्न परमात्मा ही हैं। अन्य ग्रन्थकारों की 
प्रामाणिकता वीतरागी और सर्वज्ञ प्रभु की वाणी की अनुकूलता के 
आधार पर ही है। 


वीतराग की वाणी होने से जिनवाणी की पंक्ति-पंक्ति वीतरागता 
की पोषक होती है। जो वाणी राग-द्वेष श्रादि भावों को धर्म (मुक्ति 
का मार्ग) वताए, वह वाणी जिनवाणी (शास्त्र) नहीं हो सकती । 
समस्त जिनवाणी का तात्पय एकमात्र वीतरागता है* । वीतरागता ही 
परम धर्म है, भ्रतः चारों ग्रनुयोगों में वीतरागता की ही पुष्टि की गई है । 
कहीं तो पूर्ण राग त्याग की वात कही गई है, और यदि कहीं 
पूर्ण राग छूटता सम्भव दिखाई नहीं दिया तो श्रधिक राग छोड़कर 
झल्प राग करने की सलाह दी गई है, पर रागादिभाव बढ़ाने को 
कहीं भी श्रच्छा नहीं वताया गया है? । जिसमें राग का पोषण हो 
वह शास्त्र जैनशास्त्र नहीं है । 
शास्त्रों का सही स्वरूप समभने के साथ-साथ उनके कथनों का 
मर्म जानने के लिए उनके श्रर्थ करने की पद्धति से भी परिचित होना 
प्रत्यावश्यक है, भ्रन्यथा उनका सही मर्भ न समझ पाने के कारण 
लाभ के स्थान पर हानि हो सकती है। जैसे श्रौोपधि-विज्ञान सम्बन्धी 
शास्त्रों में प्रनेक प्रदार की श्लौपधियों का वर्णन होता है। यद्यपि सभी 
आपधियाँ रोगों को मिटाने वाली ही हैं, तथापि प्रत्येक श्रौषधि हर 





$ जिन-शास्त्रों पर प्रवचन पारने देः पूर्व निम्नलिखितानुसार मंगलाचरण के 
रूप में दोलना धावण्यक हू श्र प्रत्येक प्रदचनकार दोलता नी है :- 
*०*०* **मि्द शारत्र (शारत्र का नाम) नामघेयं शस्य शूलग्रंथकर्तारः 


थो सर्वधदेदास्तदत्तरप्रंधवर्तार: प्री गशपरदेवाः प्रतिगणशधरदेदास्तेपां 


दघचनानुसारमासाथ बुन्ददुन्यम्वाये (ग्रंयवगर बंग नाम) विरचितं, प्लोदारः 
सायघानहया शाशपय्म्त । 
६ पंदाहिटदाय संप्ए राश १७२ की 'समयब्यास्य' टीका 


3 मसोक्तमार्य प्रदाणवा, पृष्ठ ३०३ 


( ह८ ) 
एक रोगी के काम की नहीं हो सकती । सिशेष रोग एवं व्यक्ति कै हो 
विशेष श्रीपधि विशिष्ट प्रनुषान के साथ निश्चित मात्रा में ही उप ; 
होती है। ग्रही बात जास्‍्नों के कथनों पर भी लागू होती हैं। हे 
उनके मर्म को समभने में पूरी-पूरी सावधानी रखनी चाहिये 
गलत ओऔपधि सेवन के समान लाभ के स्थान पर हानि की गुर, 
अधिक रहती है । 


जैन शास्त्रों के कथन करने की एक पद्धति है- निरंतर ४ 
व्यवहार नयों द्वारा बस्तुस्वरूप प्रतिपादन करने की। जिर्नोगि कै 
रहस्य जानने के लिए इन दोनों नयों का स्वरूप जानना अत्यत 
आवश्यक है क्योंकि समस्त जिनागम में निश्चय-व्यवहारखूप केंसर्त है। 
दूसरे जिनागम को चार अनुयोगों को पद्धति में विभक्त करके 
गया है। प्रत्येक अनुयोग की अपनी-अपनी पद्धति अलग-अलग है। 


जब तक हम पक्त दोनों प्रकार की शैलियों से परिचित न होंगे 
जिनवाणी का मर्म नहीं समझ पायेंगे । इन दोनों पद्धतियों के विस 
विवेचन को यहाँ भ्रवकाश नहीं है, उन्हें विस्तार से जानने के (3 
मोक्षमागग प्रकाशक के सातवें व आठवें अधिकार का अध्ययन करती 
चाहिए। सातवें अधिकार के उभयाभासी के प्रकरण में निर्श्व- 
व्यवहार शैली एवं आठवें अधिकार में चारों अनुयोगों वाली पद्धति 
सम्बन्ध में प्रामाणिक, सर्वाज्भ और विस्तृत विवेचन किया गया हे 

, शास्त्रों में उल्लिखित विषयों को उसके पूर्वापर प्रसंग के 

संदर्भ में समझना बहुत आवश्यक है, अन्यथा उसका सही भाव सम 
पाना सम्भव नहीं होगा । शास्त्र स्वयं बोलते नहीं हैं, उनका मर्म हमे 
स्वयं या योग्य ज्ञानियों के सहयोग से निकालना पड़ता है । 

शास्त्रों के माध्यम से हम हजारों वर्ष पुराने आचार्यों के सीधे 
सम्पर्क में आते हैं। हमें उनके अनुभव का लाभ मिलता है। लोकालोक 
का प्रत्यक्ष ज्ञान तो हमें परमात्मा बनने पर ही प्राप्त हो सकेगा, किस्तु 
परोक्षदुप से वह हमें जिनवाणी द्वारा प्राप्त हो जाता है। सर्व 


भगवान के इस क्षेत्र-काल में अभाव होने एवं आत्मज्ञानियों की 
विरलता होने से एक जिनवाणी हो शरण है। 


( ३६ ) 

गुरु 

सम्यर्दर्शन-नान-चारित्र के द्वारा जो महान बन चुके हैं, उन्तको 
गुरु कहते हैं । ग्राचार्य, उपाध्याय और साधु परमेष्ठी गुरु कहलाते हैं* । 
पंचेन्द्रियों के विषयों की आशा से रहित, सर्वे प्रकार के आरंभ और 
परिग्रह से रहित, ज्ञान, ध्यान और तप में सदा लीन रहने वाले 
तपस्वी साधु ही गुरु हैं? । 

निरन्तर आत्मस्वरूप की साधना करने वाले साधघुओों के 
स्वरूप का वर्णन करते हुए ग्राचार्यकल्प पं ० टोडरमलजी लिखते हैं :- 


“जो विरागी होकर, समस्त परियग्रह का त्याग करके शुद्धोपयोग- 
रूप मुनिवर्म अंगीकार करके अंतरंग में तो उस शुद्धोपयोग द्वारा 
अपने को आपरूप अनुभव करते हैं, परद्रव्य में श्रहंवुद्धि धारण नहीं 
करते तथा अपने ज्ञानादिक स्वभाव को ही अश्रपना मानते हैं, परभावों 
में ममत्व नहीं करते, तथा जो परद्वव्य व उनके स्वभाव न्ान में 
प्रतिभासित होते हैं उन्हें जानते तो हैं परन्तु इप्ट-प्रनिष्ट मानकर 
उनमें राग-देप नहीं करते, शरीर की श्रनेक अवस्थाएँ होती हैं, 
वाह्य नाना निमित्त बनते हैं, परन्तु वहाँ कुछ भी सुख-दु:ख नहीं 
मानते, तथा अ्रपने योग्य वाह्य क्रिया जेसे वनती हैं बसे बनती हैं, 
खींचकर उनको नहीं करते, तथा अपने उपयोग को बहुत नहीं 
अमाते हैं, उदासीन होकर निश्चलवृत्ति को धारण करते हैं, तथा 
वादाचित्‌ मंदराग के उदय से शुभोपयोग भी होता है उससे जो 
शुद्धोपयोग के वाह्य साधन हैं उनमें भ्रनुराग करते हैं, परन्तु उस 
रागभाव को हेय जानकर दूर करना चाहते हैं, तथा तीव्र कपाय के 
उदय का अ्रभाव होने से हिसादि रूप अशुभोपयोग परिणति का तो 
भ्रस्तित्व ही नहीं रहा है; तथा ऐसी पअंतरंग (अवस्था) होने पर 
वाद्य दिगम्वर संम्यमुद्राधारी हुए हैं, शरीर का सेंवारना झादि 





) भगवती झाराधना, पृष्ठ ५११ 


दिपयाधादशातीतो निरारग्नोष्परियग्रहः । 


ज्ञानध्यानतपोरत्तस्तपस्दी स॑ प्रश्स्थते 
शनिध्यानतपारतस्तफपस्था से प्रशस्यत ॥॥ 


# 


रत्ववारप्ट धादववादार 


«- रत्सनदारप्ट शादबगचार, शदाोझ ६० 
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वे मुनिवर कब मिलि हैं उपयारी ॥ टेक ॥ 
साधु दिगम्बर नगन निरम्वर, संवर भूषणधारी || वे० ॥१॥। 
कंचन काच वरावर जिनक॑, ज्यों रिपु त्यों हितकारी । 
महल मसान मरन अरु जीवन, सम गरिमा श्ररु गारी ॥ वे० ॥२॥। 
सम्यजज्ञान प्रधान पवन वल, तप पावक परजारी। 
शोधत जीव सुवर्ण सदा जे, काय-कारिमा टारी ॥ बे० ॥३॥ 
जोरि जुगल कर “भूधर” विनवे, तिन पद ढोक हमारी | 
भाग उदय दरसन जब पाऊँ, ता दिन की वलिहारी१ ॥। वे० ।॥४॥ 


भेद-विज्ञान 

सम्यग्दर्शन की प्राप्ति में सप्त-तत्त्वार्थ एवं देव-घास्त्र-गुरु के 
श्रद्धान के पश्चात्‌ तीसरी प्रमुख बात है भेद-विज्ञान । जिनागम में 
भेद-विज्ञान की महिमा को अ्रचिन्त्य माना गया है। कहा गया है 
कि जितने भी जीव भ्राज तक सिद्ध (मुक्त) हुए हैं, वे सव भेद-विज्ञान 
से ही हुए हैं भर जितने भी संसार में दुःखी होकर भटक रहे हैं, 
वे सव भेद-विज्ञान के न होने से ही भटक रहे हैं । शुद्धात्म तत्त्व 
की प्राप्ति से साक्षात्‌ संवर होता है और शुद्धात्म तत्त्व की प्राप्ति 
भेद-विज्ञान से होती है, भ्रतः भेद-विज्ञान ही अत्यन्त भाने योग्य हैः । 
इस भेद-विज्ञान को लगातार तव तक भाना चाहिये जब तक कि पर 
भावों से छूटकर ज्ञान, ज्ञान (आत्मा) में प्रतिष्ठित न हो जावे* । 

महाकवि बनारसीदास ने निजगुणरूपी-वस्त्रों को धोने के लिए 
भेद-विज्ञान को साबुन के समान बताया है। वे लिखते हैं :- 

भेदग्यान सावू भयो, समरस निरमल नीर । 

धोदबी अन्तर झ्ातमा, धोवे निजयुन चीर रे 





भक्ति-पाउ-नसंग्रह, पृष्ठ २५ 

नेदविजशञानत: सिद्दा: लिद्धा ये किल केचन । 

प्रस्येवाभादतों बद्धा दा थे किल केंचन [| -+ समयसार, ब्लश ६६६१ 
बही, कलश ६२६ 

पही, कलश ६३० 


श््ह 


१0 


नह 


साटवाः समयसार, संदर हार, छुन्द 
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चेतन भर जड़ तथा स्वभाव और विभाव की भिन्नता दर्शाने को 
भेद-विज्ञान श्रत्यन्त तीक्ष्ण घार वाला आरा है । जिनके हृदय में 
भेद-विज्ञान की उत्पत्ति हो जाती है उन्हें परसंग अच्छा नहीं लगता है। 
वे ब्रात्मा का अनुभव करके नित्य प्रसन्न रहते हैं और परमात्मा के 
स्वडप को अच्छी तरह पहचानते हैं? । 

पर से भिन्न निजात्मा को जानना ही भेद-विज्ञान है। भेद-विज्ञान 
स्व और 'पर' के बीच किया जाता है, भरत: इसे स्वपर-भेदविज्ञान 
भी कहा जाता है। वस्तुत: यह आत्म-विज्ञान ही है, क्योंकि इसमें 
पर से भिन्न निजात्मा को जानना ही मूल प्रयोजन है । 


भेद-विज्ञान में मूल बाल दोनों को मात्र जानना या एकसा 
नना नहीं, भिन्न-भिन्न जानना है। भिन्न-भिन्न जानना भी नहीं, 
पर से भिन्न स्व को जानना है। पर को छोड़ने के लिए जानना है 
और स्व को पकड़ने के लिए। पर को मात्र जानना है और स्व को 
जानकर उसमें जमना है, रमना है। स्व और पर को जानने का 
गय उनके भेद-प्रभेदों के विकल्पजाल में उलभने से नहीं, कित्चु 
समस्त भेद जिसमें समा गये हैं - ऐसे अभेद, अखण्ड श्रात्मा को 
अ्खण्डपने जानने से है । 


दृष्टि की अपेक्षा त्रिकाली लानानन्द-स्वभावी श्रुव चैतन्य निज 
तत्त्व ही सत्र है। सब 3दृगलादि अचेतन पदार्थ, उनके गुश, उनकी 
पर्याय तो 'पर' हैं ही, साथ ही ग्रात्मा में उत्पन्न होने वाले मोह-राग- 
द्ेप आदि विकारी भावरूप प्राखव, बंब, पण्य-पाप तत्व भी 'पर' हैं । 
यहाँ तक कि संबर, निर्जरा और भोक्षरूप अविकारी पर्यायें भी 'पर' 
की ही कोटि में थराती हैं, क्योंकि इन्हें जीव तत्त्व में शामिल मान लेने 
पर संवरादि तत्व जुदे नहीं बनेंगे । 


हद मुख प्रतद अवाित, भद-विग्पान सुतीद्धण आरा । 
अंगरभद सुभाव विभाऊ, 


हि 
करें जड-चेतनरूप बुफारा ] 
सो जिनके उरमें उपन्यो, न रच विन्हफो परसंग-महारा । 
प्राइमक़ों तभी करि ते, हस्त पर्स परमातमन्धारा ॥। 
वाटफ समयसार, गंवर द्वार, छत्द 3े , 
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समस्त पर-जीवद्रव्य, अजीवद्रव्य, आख्रव, बंध, संवर, नि्जरा, 
और मोक्ष पर्याय-तत्त्वों से हष्टि हटाकर इनसे भिन्न निजात्म श्रुव 
तत्तव में दृष्टि और ज्ञान को केन्द्रित करना ही स्वपर-भेदविज्ञान है । 

आत्मार्थी पर को भी जानते हैं, पर उससे कुछ पाने के लिए नहीं, 
अ्पनाने के लिए भी नहीं; 'पर' से भिन्न 'स्व' की पहचान के लिए ही 
वे पर को जानते हैं । 

उनका पर को जानना भी स्व की खोज है, क्योकि उन्हें पर से 
भिन्न आत्मा को जानना है; पर को न जानेंगे तो उसमें आत्मबुद्धि 
हो सकती है । जिससे भिन्न जानना है, उसे भी जानना होगा, पर 
उसे जानने के लिए नहीं; आत्मा को जानने में भूल न हो जावे, 
मात्र इसलिए उसे जानना है। 

'पर' को जानना है, पर हेय बुद्धि से जानना है । जैसे - जिसकी 
माँ खो गई है ऐसा वालक अपनी माँ की खोज के प्रयत्न में अनेक 
महिलाओं को देखता है, पर उन पर उसकी हृष्टि जमती नहीं । 
यह जानते ही कि यह मेरी माँ नहीं है, तत्काल उनसे उसकी हृष्टि हट 
जाती है; पर जब उसकी माँ मिल जाय तो उसे देखकर उस पर से 

वह हृष्टि हटाता नहीं, उसे देखता ही रहता है, उससे लिपट जाता है, 
उसमें समा जाना चाहता है। उसी प्रकार ज्ञानी आत्मा यद्यपि पर 
वे जानता है तथापि उसकी हृष्टि पर में जमती नहीं, रमती नहीं । 
यद्यपि खोज की प्रक्रिया व खोज को भी व्यवहार से भेद-विज्ञान 
पहा जाता है, तथापि जिसे खोजना है उसी में खो जाना ही 
वास्तविक भेद-विज्ञान है भ्र्थाव्‌ निज-अभेद में खो जाना, समा जाना ही 
भेद-विज्ञान है । 

भेद-विन्नानी जीव की दृष्टि अविकृत होती है । वह श्रात्मा को 
रागी-हेपी श्नुभव नहीं करता और न ही वह आत्मा को सम्य्हप्टि 
ध्ौर मिथ्याहप्टि आदि भेदों में अनुभव करता है। अनुभव में झशुद्धता 
प्रौर भेद नजर नहीं श्राता 

वुम्हारी माँ वौसी है ?” खोये हुए दालक से पूछे जाने पर वह 
- प्सके ब्रतिरिक्त श्ौर क्या उत्तर देगा कि “माँ, माँ 


कक 
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यदि उसकी मा सामने झा जाय तो क्या वह उसे नहीं पहचान पायगा ? 
अ्रवश्य ही पहचान लेगा । 


भले ही वह माँ की पहचान को भाषा न दे सकता हो, पर वह 
माँ को पहचानता ही नहीं, यह कहना गलत है, एकदम गलत है। 
पहचानना अलग चीज है और पहचान को भाषा देना अलग 
चीज है। हो सकता है उसकी माँ का गाँव, योग्यता, रूप-रंग, कद 
श्रादि को जानने वाला उसकी माँ को सही रूप में पहचानता हो 
न हो । कम से कम उसकी माँ के माँ-पन को जितनी अ्रच्छी तरह वह 
जानता है, उतनी अच्छी तरह श्रन्य कोई नहीं जान सकता । 

उसके लिए उसकी माँ 'माँ” है श्रौर कुछ नहीं । वह माँ के माँ-पन 
को पहचानता है और कुछ नहीं, भ्ौर कुछ पहचानने की उसे भ्रावश्यकता 
ही नहीं । उसके लिए उसका माँ-पन ही पर्याप्त है। यद्यपि वह उसके 
पिता की पत्नी भी है, पर उसे वया ? उसे उसके पत्नी-पन से कोई 
मतलब ही नहीं, उसे तो उसका माँ-पन पर्याप्त है । 

इसी प्रकार श्रात्मानुभवी पुरुष से कोई पूछे कि श्रात्मा कैसा 
होता है ? तो वह यही उत्तर देगा कि 'आ्रात्मा-आ्रत्मा जैसा है! शौर 
वहे भी क्या ? वह रागी-देपी-मोही, क्रोधी, सम्यग्हप्टि, मिथ्याहप्टि 
भ्रादि कैसा है ? हो सकता है कि इसका वह कुछ भी उत्तर न दे सके, 
वर्योकि उसने श्रनुभव में आत्मा को इस रूप में देखा ही नहीं; उसने 
तो शुद्ध-बुद्ध ही देखा है, जाना है, श्रनुभव किया है राग-द्वेप-मोहादि 
से भिन्न ही श्रनुभव किया है। 

हो सकता है भ्रज्ञानी ने उसे इन रूपों में देखा-जाना हो, वह 
उसकी हृप्टि के विकार का परिणाम है, उस जैसी विकारी हृ्टि ज्ञानी 
के पास है हो नहीं, उसने आत्मा को इस रुप में देखा जाना ही नहीं । 
राग-द्वेप की भाषा में वह ध्ात्मा को कैसे कहे, केसे समक्ताये ? 

पर्याय-हप्टि से देखने पर झात्मा में राग-हेप नजर झाते हैं, पर 
प्रव्यटप्टिवंत के पर्याय-हप्टि रतनी गौर हो गई है. विशेषकर 
प्रनुध्ृति के काल में, कि उसमें बियार हृ्टियत होता ही नहीं है । 
उसे विकार से दया ? होगा तो होगा । 


|! १ 
* 


(/4+ 


ज्र 
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लोग कह सकते हैं कि जब गह आत्मा में राम-्रेप को ही 
स्वीकार नहीं करता तो यह आत्मा को जानता ही नहीं । पर वा 
आत्मा को जानने के लिए आत्मा में राग-द्वेप की अनुभूति भ्रवश्वरे 
है / यद्यपि वह जानता है कि पर्याय में उनकी भी सत्ता है। है तो रहा 
करे, उसे क्या ? ज्ञानी ने तो राग-द्ेप के माध्यम से आत्मा को जानें 
ही नहीं। वे होंगे, तो होंगे। उनसे उसे क्या प्रयोजन हैं? हें 
विचारता है कि 'मैं तो मान-दर्शन-स्वभावी श्रुव तत्त्व हूँ, मेरे में तो 

उनका प्रवेश ही नहीं! । 


हो सकता है श्रात्मानुभवी जीव 'आत्मा क्या है ? रे 
भाषा में व्यक्त न कर सके, पर क्या आत्मानुभव के लिए भाषा * 
3 यकता है ? आत्मानुभव अलग वस्तु है और उसे भाषा में व्यक्त 
करना बिलकुल अलग चीज है । 
यदि बालक को पुलिस के सहयोग से माँ मिल जाय तो वह 
माँ को देखकर अन्य महिलाओं के समान उससे हष्टि हृठायगा नहीं; 
अभाए ही रहेगा, उसके गले लग जायगा, उससे एकमेक हो जायगा। 
माँ वेटा-मय और बेटा माँ-मय हो जायेंगे । वे सब कुछ भूल जायगे । 
पलिस वालों को भी धन्यवाद वे त्तव देंगे, जब वे कुछ समय वॉर्द 
सहज 5९५ । उस समय तो उन्हें किसी 'पर” की कोई सुध-दुध 
गी। 


उसी प्रकार झ्रात्मखोजी को जब आत्मोपलब्धि होती है, उस काले 
वे उसके निमित्त देव-शास्त्र-गुरु को भी भूल जाते हैं । वे तो ग्रात्मा # 
मय हो जाते हैं। पर्याय द्रव्य में अभेद हो जाती है। देव-ग्रुर- 
> सत्र की भक्ति तक का विकल्प टट जाता है। जब कुछ काल वाद 
ने शुभोपभोग में आयेंगे तब व्यवहार में जायुत होंगे । 

_ भेद-विज्ञानी का मारे स्व और पर को जानना मात्र नहीं है, 
स्व से भिन्न पर को जानना मात्र भी नहीं है; वल्कि पर से भिन्न स्व 
को जानना, मानना और अनुभवना है। यहाँ 'स्व! मुख्य है, 'पर' गोरा । 
पर गौरा है, पूर्णतः गोरा है, क्योंकि उसकी मुस्यता में 'स्व' गोण हो 
जाता है; जो कि ज्ञानी को कदापि इष्ट नहीं है । 


( ४६ ) 


ऐसे भेद-विज्ञानी आत्मार्थी जीव मुक्ति-मार्ग के पथिक जिनेश्वर के 
लघुनन्दन हैं। महाकवि पंडित वनारसीदास ने उनकी वंदना इस 
प्रकार की है :- 
भेदविज्ञान जग्यौँ जिन्हके घट, 
शीतल चित्त भयौ जिम चंदन । 
केलि करें शिवमारग मैं, 
जग माहि जिनेश्वर के लघुनन्दन ।। 
सत्य सरूप सदा जिन्हक, 
प्रयटयो अवदात मिथ्यात-निकंदन । 
शान्त दशा तिन्‍्हकी पहिचानि, 
करे कर जोरि वनारसि बंदन" ॥। 


श्रात्मानुभूति 


सम्यग्दर्शन की प्राप्ति के लिए अझनिवार्य शर्ते है श्रात्मानुभूति 
का प्राप्त होना | आ्रात्मानुभूति के विना समस्त प्रयत्न निरथ॑क हैं । 
स्वानुभूति से ही और सब सनाथ हैं* । आत्मानुभूति को स्वानुभूति 
भी बहते हैं वयोंकि श्रनुभूति अपने झ्रात्मा की ही होती है, श्रन्य 
धात्मा की नहीं । स्वानुभव, अनुभव श्रादि नामों से इसे श्रभ्िहित 
किया जाता है। ज्ञानी जीवों ने इसके गीत मुक्त कंठ से गाये हैं :- 
झनुभव चिन्तामनि रतन, श्ननुभव है रसवूप । 
भ्रनुभव मारग मोख की, अनुभव मोख सरूप * ।। 
प्रनुभी के रस को रसायन वाहत जग, 
प्रनुभी अ्रभ्यास यहु तीरथ वी ठौर है । 
अनुर्भा वी जो रसा कहावे सोई पोरसा सु, 
भनुभो प्रधोदसा सौं अरघ की दौर है।ा 





भाटवा समयसार, उत्पानिया, दग्प ६ 
घभ्क धापया ->१ ्ु 
प्रदा््णियी, घर २, श्डोग ४६४५ 


६॥ भा नल गंयआर्- हए दिया छः्द प्प 
भाटण समयसार, उत्पानिया, छुत्द ६८ 


( ४८ ) 
लोग कह सतते हैं कि जय सह आत्मा में राग को हे 
स्वीकार नहीं करता तो यह आत्मा को जानता ही नहीं। मं 
आत्मा को जानने के लिए आत्मा मरे राग-द्वेप की अनुभूति हम, 
है ? यद्यपि वह जानता है कि पर्याय में उनकी भी सत्ता है। हैं तो रहे 
करे, उसे क्या ? ज्ञानी ने तो राग-द्वेप के माध्यम से आत्मा की जानी 


ही नहीं। वे होंगे, तो होंगे। उनसे उसे क्या प्रयोजन है ! वह 
विचारता है कि "मैं तो ज्ञान-दर्शन-स्वभावी श्रुव तत्त्व हैं मेरे मं 
उनका प्रवेश ही नहीं” । 


हो सकता है आत्मानुभवी जीव '्रात्मा क्या है ! रे 
भाषा में व्यक्त न कर सके, पर क्या भ्रात्मानुभव के लिए ६2 
आवश्यकता है? आत्मानुभव अलग वस्तु है श्लौर उसे भाषा है. 
करना बिलकुल अलग चीज है। 


यदि बालक को पुलिस के सहयोग से माँ मिल जाये 26 
माँ को देखकर अन्य महिलाओं के समान उससे हृष्टि हटायंगा नहीं; 
जमाए ही रहेगा, उसके गले लग जायगा, उससे एकमेक हो जायगा | 
माँ वेटा-मय और बेटा माँ-मय हो जायेंगे । वे सव कुछ भूल जायगे 
पुलिस वालों को भी धन्यवाद वे तब देंगे, जब वे कुछ समय वी 
सहज हो जायेंगे । उस समय तो उन्हें किसी 'पर' की कोई सरंधड' 
ही न रहेगी । 

उसी प्रकारआत्मखोजी को जब आत्मोपलब्धि होती है, उस की 
वे उसके निमित्त देव-शास्त्र-युरु को भी भूल जाते हैं । वे तो थात्गा ३ 
तन्मय हो जाते हैं। पर्याय द्वब्य में अ्रभेद हो जाती है। देव” 
शास्त्र की भक्ति तक का विकल्प दूट जाता है। जब कुछ काले ध्ड 
वे शुभोपषभोग में आवेंगे तब व्यवहार में जाग्रृत होंगे । 

भेद-विज्ञानी का मार्ग स्व और पर को जानना मात्र नहीं है 
स्व से भिन्न पर को जानना मात्र भी नहीं है; बल्कि पर से भिन्न से 
को जानना, मानना झौर अनुभवना है। यहाँ 'स्व' मुख्य है, 'पर गौ । 
पर गौण है, पूर्णत: गौण है, क्योंकि उसकी मुख्यता में 'स्व' गौण हो 
जाता है; जो कि ज्ञानी को कदापि इप्ट नहीं है । 


( ४०“! 


जोन पता कक अकाल कक पाता में राम- शा का टी 
स्वीकार नहीं करता वोह भा भा है वानवा, पे वहों । पर 80 
पात्मा को जानने के कर था मा मे राम-द को गुल शीत हक 
है ? गयपि यह जान व हैक पर्याप में उनको आसचा दें। दे तो सदा 
करे देते कया है जानो जे तो आए हो कै पमसे आत्मा की जाना 
ही नहीं। थे होगे, तो दोगे। उनमे उसे कया प्रयोजन ढेर हा 
जा रता हि: तो दम भवरव हूं, मेरे मैं ता 
उनका प्रवेश हो नहीं! । 


हो सकता है गसत्मानुभवी जीन 'ब्रात्मा कगा दे! ? इसे 
भाषा में व्यक्त न कर सके, पर पया प्रात्मानुभव के लिए भाषा रे 
आवश्यकता हे ? भ्ात्मानुभव ग्रलग यस्तु दे प्रोर उसे भाषा में व्यक्त 
करना बिलकुल अलग चीज है। 

यदि बालक को पुलिस के सहयोग से मां मिल जाय तो वह 
माँ को देखकर ग्रन्य महिलाओं के समान उससे हृष्टि हृटायगा नहीं; 
अमाए ही रहेगा, उसके गले लग जायगा, उससे एकमेक हो जायगा। 
माँ वेटा-मय और बेटा माँ-मय हो जायेंगे | वे सब कुछ भूल जायगे । 
पुलिस वालों को भी धन्यवाद वे तब देंगे, जब वे कुछ समय वाद 
सहज हो जायेंगे । उस समय तो उन्हें किसी 'पर' की कोई सुध-बुध 
ही न रहेगी । 

उसी प्रकार भ्रात्मखोजी को जब आत्मोपलब्धि होती है, उस काल 
वे उसके निमित्त देव-शास्त्र-गुरु को भी भूल जाते हैं । वे तो आ्रात्मा में 
तन्मय हो जाते हैं। पर्याय द्रव्य में अभेद हो जाती है। देव-ग्रु्- 
आस्त्र की भक्ति तक का विकल्प टूट जाता है। जब कुछ काल वाद 
वे शुभोपभोग में आवेंगे तब व्यवहार में जागृत होंगे । 

भेद-विज्ञानी का मार्ग स्व और पर को जानना मात्र नहीं है, 
स्व से भिन्न पर को जानना मात्र भी नहीं है; बल्कि पर से भिन्न स्व 
को जानना, मानना और अनुभवना है। यहाँ 'स्व” मुख्य है, 'पर' गौण । 
'पर गौख है, पूर्णतः गौरा है, क्योंकि उसकी मुख्यता में 'स्व” गौण हो 
जाता है; जो कि ज्ञानी को कदापि इष्ट नहीं है । 


( ४६ ) 


ऐसे भेद-विज्ञानी आ्रात्मार्थी जीव मुक्ति-मार्ग के पथिक जिनेश्वर के 
लघुनन्दन हैं। महाकवि पंडित वनारसीदास ने उनकी बंदना इस 
प्रकार की है - 
भेदविज्ञान जग्या जिन्हके घट, 
शीतल चित्त भयो जिम चंदन। 
कफेलि करें शिवमारगम मैं, 
जग माहि जिनेश्वर के लघुनन्दन ।। 
सत्य सर्प सदा जिन्हक॑, 
प्रगदयो श्रवदात मिथ्यात-निकंदन । 
शान्त दशा तिन्‍्हकी पहिचानि, 
करे कर जोरि वनारसि बंदन* ॥॥ 


श्रात्मानुभूति 


सम्यर्दर्शन की प्राप्ति के लिए श्निवाय॑ं शर्ते है आ्रात्मानुभूति 
का प्राप्त होना | आत्मानुभूति के बिना समस्त प्रयत्न निरर्थक हैं । 
स्वानुभूति से ही श्लोर सब सनाथ हैं*। ग्रात्मानुभूति को स्वानुभूति 
भी कहते हैं क्योंकि अनुभूति अपने आ्रात्मा की ही होती है, श्रन्य 
श्रात्मा की नहीं । स्वानुभव, अनुभव आदि नामों से इसे अभिटित 
किया जाता है। ज्ञानी जीवों ने इसके गीत मुक्त कंठ से गाये हैं :- 
अनुभव चिस्तामनि रतन, अनुभव है रसकूप । 
अनुभव मारग मोस कौ, अनुनव मोस सरूष $ ।। 
अनुभों के रस को रसायन वाहत जग, 
अनुभो अभ्यास यहु तीर्थ की ठौर है। 
अनुनी को जो रसा कटाये सोई पोरसा सु, 
धनुनो अ्धोदसा सों ऊरध की दौर है।। 


) पार्क समयतार, उत्दानिका, एद ६ 
* परदाष्यायी, धर २, ध्दोक ४६५ 
हे तारक समयतार, उस्वानिका, छूद ६८ 


( ४२ ) 


जिस सम्यग्दर्गन के स्वरूण-निर्णय के लिगे गहां संप्त-तत्व, 
देव-शास्त्र-युर, भेद-विज्ञान तथा प्रात्मानुभुतति फी चर्चा विस्तार 
से की है, उस सम्यग्दशन के प्राठ प्रंग कहे गये हें :- 

१. निःशंकित, २. निःकांद्षित, ३. निविचिकरित्सा, ४. प्रमूडहप्टि, 
५. उपगूहन, ६. स्थितिकरणा, ७. वात्सल्य, और 5. प्रभावना । 

सम्यग्दशन प्राप्त होते ही ज्ञानी आत्मा के ये सहज ही प्रगट हा 
जाते हैं। परिणामस्वरूप उनके जीवन में सामान्यजन की अपक्षा 
अनेक विशेषताएँ प्रगट हो जाती हैं । 

असीम निशंकता, भोगों के प्रति अनासक्ति, समस्त पदार्थों की 
विकृत-अविकृत दशाओं में समता भाव, वस्तुस्वरूप की पैनी पकड़े, परके 
दोषों के प्रति उपेक्षाभाव, आात्मणुद्धि की वृद्धिगत दशा, विश्वासों की 
हढ़ता, परिणामों की स्थिरता, ग्रुणा और गुणों में अनुराग, आर्ते- 
लीनता द्वारा अपनी और उपदेशादि द्वारा वस्तुतत्त्व की प्रभावना 
उनकी अपनी विशेषताएं हैं । 

मोक्षाभिलापी को जैसे भी बने तैसे मर-पचकर भी सम्यग्दर्शन 
प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिये। सम्यग्दर्शन की प्रतिज्ञा है कि ८ 

“मुझे ग्रहण करने से, ग्रहण करने वाले की इच्छा न होने पर 
भी, मुझे उसको वलातु मोक्ष ले जाना पड़ता है । इसलिए मुझे ग्रहण 
करने से पहले यदि वह विचार करे कि मोक्ष जाने की इच्छा बदल 
देंगे तो भी उससे काम नहीं चलेगा । मुझे ग्रहण करने के वाद्द, मुझे 
उसे मोक्ष पहुँचाना ही चाहिए । 

कदाचित्‌ मुझे ग्रहण करने वाला शिथिल हो जाय तो भी यदि 
हो सका तो उसी भव में अन्यथा अधिक से अधिक पद्वह भव में मुझे 
उसे मोक्ष पहुँचा देना चाहिए । 

कदाचित्‌ वह मुझे छोड़कर मुझसे विरुद्ध आचरण करे अथवा 
प्रवल से प्रवल मोह को धारण करे तो भी अद्धे-पुदुगल परावर्तन के 
अन्दर मुझे उसे मोक्ष पहुँचा देना चाहिए, ऐसी मेरी प्रतिज्ञा है? । है 


.... 


3 श्रीमद्राजचन्द्र (सम्यग्दशन, पृष्ठ ६-१०) 


( श३ ) 
सम्यग्ज्ञान 


ज्ञान आत्मा का गुर है । जानना उसको पर्याव अर्थात्‌ कार्य है। 
सम्यग्दर्शन से युक्त ज्ञान को सम्यग्ज्ञान और मिथ्यादर्शन से युक्त ज्ञान 
को मिथ्याज्ञान कहते हैं | ज्ञान का सम्यक और मिथ्यापन का निर्णय 
लोकिक विपयों की सामान्य जानकारी की सच्चाई पर आधारित न 
होकर सम्यर्दर्शन और मिथ्यादर्शन की उपस्थिति के आ्राधार पर 
होता है । 
मुक्ति के मार्ग में - अ्रप्रयोजनभूत लौकिक जानकारी सत्य या 
प्रसत्य कैसी ही क्‍यों न हो-आात्मानुभूति से सहित व्यक्ति का 
समस्त ज्ञान सम्यरज्ञान है तथा अ्रप्रयोजन भूत लौकिक जानकारी चाहे 
सत्य ही बयों न हो, यदि उसे आत्मानुभूति प्रगट नही हुई है तो, 
उसका समस्त ज्ञान भिथ्याज्ञान ही कहा जायगा | सम्यरज्ञान मे सम्यक 
पद सम्यस्दर्शन की उपस्थिति का सूचक है श्रौर 'मिथ्या' शब्द 
मिथ्याद्शन की । 
ज्ञान पांच प्रकार का होता है - मति, श्षुत, श्रयध्रि, मनःपयेय, 
धौर केपलज्ञान । सम्य्हष्टि के मति, श्रुत और श्रवधितान क्रमश: 
तुमति, सुश्षुत, और सुश्रवधि कहे जाते है तथा मिध्याहप्टि के पुर्भात, 
कुत्ुत और कृश्रवधि । मन.पर्यय झ्लौर केयलज्ञान सम्यन्हष्टि के ही 
हात है, इसलिए उनमें इस प्रदार व भेद नदी होता एस प्रदार 
सम्पर्एप्ट के पांच धोर मिथ्याहप्टि के तीन - उुल ज्ञान ग्वाठ प्रचार 
के होते ६१। इनमें सम्पग्हप्टि ये होने पाला पाच प्रकार या ज्ञान 
सम्यस्क्षान बरटा जाता है घोर मिख्याइप्टि के होने दाला तोन प्रधार 
पी ज्ञान मिथ्याज्ञान कहुलाता हु। रस संययगा विरुतृत्त मिंद्न 
जिन-शारत्रों में उपलब्ध है । 
 सदादपदि, ध्० ६, सूत ३६-३२ दो दाडग 
* ($॥ खाए झट वियप्प माज्सिस्योर चएाएाए्गणय । 
ऋशापड्झूप पंच ॥घांद ए"-थपजपचपजभर धघ ) 
- सच छपम्ट, पयया ६ 


(३) दाम्मय्तार ३३, दादा ३६४४-३० 


( ४४ ) 

सम्सस्जान की परिभायाय पागमस के ससेक पार से उपक्ध 

होती हें :- 

(१) जिस-जिय पार से जी वादि पदार्थ सास्थित हे, उस-उस 
पहार से उनका जानना, सम्पस्तान हे! । 

(२) जो ज्ञान वस्तु # रपरूण हो न्यूतता-रदितत, प्रतिकता-रदित, 
विपरोत्ता-रद्ित, जैसा का प्तेसा सब्देह-रहित जानता हे, 
उसे सम्यग्भान कहते हैं* । 

(३) आत्मा ग्रीर अनात्मा का संशस, सिपर्सय प्रौर 
अनध्यवसाय से रहित ज्ञान ही सम्सग्तान हे? । 

(४) आत्मस्वरूप का जानना ही राम्यग्ज्ञान हैः । 

सम्यग्ज्ञान की जितनी भी परिभाषाएँ दी हैं उन सबमें कोई ली 

नहीं है । वे मात्र भिन्न-भिन्न प्रकरणों में विभिन्न दृष्टिकोणों से लिखें 
गई हैं। सबसे यह तथ्य फलित होता हे कि मोक्षमार्ग में प्रयोजनभुत 
जीवादि पदार्थों का विशेषकर आत्मतत्त्व का संशय, विपर्यय ह 
अनध्यवसाय-रहित ज्ञान ही सम्यग्न्ञान है। लौकिक पदार्थों के ज्ञान 
इसका कोई प्रयोजन नहीं है । 
< ५ है 
सम्यन्ज्ञान एक प्रकार से सच्चा तत्त्वज्ञान या आत्मज्ञान ही है। 


सम्यस्ज्ञान में परद्रव्यों का जानना उतना महत्त्वपूर्ण नहीं, जितना कि 
निज आत्मतत्त्व का । 


6 स्वोवेत्िदि, अ० ३, बुब हू.» रण सर्वार्थ सिद्धि, झ० १, सूत्र १ 
* अन्यूनमनतिरिक्त' यायातथ्यं बिता च विपरीतात्‌ । 
नि:संदेहं वेद यदाहुस्तज्ज्ञानमागमिन: ।। 
- रत्नकरण्डश्रावकाचार, श्लोक ४२ 
3 संसयविमोहविव्भमविवज्जियं॑ अप्पपरसरूवस्स | 


गहणं सम्म॑ खाएं सायारमणेयमभैयं तु ॥ 


- द्रव्यसंग्रह, गाथा ४२ 
४ आपरूप को जानपनौ, सो सम्यग्चान कला है । 


-“ छेहढाला, तीसरी ढाल, छन्द ३ 


( ४५ ) 


वृहन्नयचक्र में कहा है - /जिनेन्द्र भगवान ने निजद्रव्य को जानने 
के लिए हो अन्य छुः द्रव्यों का कथन किया है, अत: मात्र उन पर-हूप 
छः द्रव्यों का जानना सम्यस्ज्ञान नहीं है? ।” 


जिनागम में सम्यगज्ञान की महिमा का कथन बहुत उपलब्ध 
4 च्छ 
होता है। यथा - 
ज्ञान समान न ग्रान जगत में सुख को कारन, 
इहि. परमामृत जन्मजरामृतु-रोग-निवारन ॥॥४॥ 


कोटि जन्म तप तपें, ज्ञान विन कर्म भरे जे; 
ज्ञानी के छिन में त्रिगुप्ति तें सहज टरें ते ॥५॥ 


घन समाज गज बाज, राज तो काज न आने; 
ज्ञान आपको रूप भये, फिर अ्रचल रहावे। 


तास ज्ञान को कारन, स्व-पर विवेया बखानी; 
कोटि उपाय बनाय भव्य, ताको उर बानी ॥७।॥। 


जे पूरव शिव गये, जाहि, अर थ्रामे जेट; 

सो सब महिमा ज्ञान-तनी, मुनिनाथ कह हैं । 

विपय-चाह दव-दाह, जगत-जन श्र नि देभावे ; 

तास उपाय न आन, ज्ञान-परनघान बुभाय॑' ॥5८॥। 
महिमा सम्यस्तात की, अरे निरागयल जाय । 
किया करत फल भुंजतें, वारमबंध नि होयर 4 


९ (६४५ - आल अर न रत मर कि 
किय जज - जा छह इयर पहुंच फिफाए ५ «5 4 
छप्ता पर ५रच्द जचिचंदाओीों णो तार एच द4 
825०7 7९8 28 5 सा ल के चेक ०8 
«हा, ४ छा हर, ६. ४ $ २ 
+ 


ह्वपा २.४६ २ ५] 22 2 रु 
पा चाप रि, दिए ई अर, आई ६ 


४६, ६.<२ ४६ 


5 ० रः 


जहाँ एक ओर सम्यम्ज्ञान के भरपुर गीत गाये हैं; वहीं दूसरी 
ओोर श्रात्मज्ञान रहित आगमज्ञान, लौकिक ज्ञान एवं संयम की 
निरर्थकता भी दिल खोल कर स्पष्ट की है। यथा - 

जो एुवि जारदि अप्पं, णाणसरूवं सरीरदो भिण्णं। 

सो णश॒वि जाणदि सत्यं, आगमपाढ कुणंतो वि" ।। 

जो ज्ञान-स्वभावी आत्मा को शरीर से भिन्न नहीं जानता हैं, 
वह आगम का पाठ करते हुए भी शास्त्र को नहीं जानता है । 

जदि पढदि बहुसुदारिण य जदि काहिदि बहुविहं य चारित्ते । 

त॑ बालसुदं चरण हवेइ अप्पस्स विवरीदं ॥१००४7॥। 

आत्मस्वभाव से विपरीत वहुत प्रकार के शास्त्रों का पढ़ना और 
बहुत प्रकार के चरित्र का पालन भी वालश्रुत व वालचरित है । 

श्रात्मध्यान रतिज्ञेयं विद्वत्ताया: पर फलम्‌ । 

अशेषशास्चन्ञातृत्वं संसारोइभाषि घीधने:३ ॥। 


आत्मध्यान में रति होना विद्धत्ता का उत्कृष्ट फल है और आत्मा 
के प्रति प्रेम के विना अनेक शास्त्रों का पढ़ लेना संसार है । 
विहिताशेषशास्त्रोषषि न जाग्रदपि मुच्यते । 
देहात्महृष्टि्ज्ञतात्मा सुप्तोन्मत्तो5पि मुच्यते* ।॥ 
शरीर में आत्मवुद्धि रखने वाला वहिरात्मा सम्पूर्ण शास्त्रों को 
जान लेने पर भी मुक्त नहीं होता और देह से भिन्न आत्मा का अनुभव 
करने वाला अन्तरात्मा सोता और उन्मत्त हुआ भी मुक्त हो जाता है | 
मुनितश्रत धार अनन्तवार ग्रीवक उपजायों । 
पे निज आतमज्ञान बिना, सुख लेश न पायौ* ।। 
आत्मज्ञान ही ज्ञान है, शेप सभी अज्ञान । 
विश्वशांति का मूल है, बीतराग विज्ञान* ॥॥ 
कातिकेयानुप्रेक्षा, गाया ४६४ 
ग्रप्रपाहुड़ (मोक्षपाहुड़) गाथा, १०० 
पोगसार, ७४ 
सम्राधियतक, शलोफ ६४ 
छट्डाला, चोयी ढाल, छून्‍्द ४ 
बीतराग-विज्ञान प्रशिक्षण निर्देशिका, पृष्ठ १ 


अ कड % ६७४ #४ ४ 


( ४७ ) 


सम्यम्ज्ञान का मूल ज्ञेय 'पर' से विभक्त और “नि्जा से अविभक्त 
ग्रात्मा ही है। यही कारण है कि कुन्दकुन्दाचायदेव ने समवसार 
उक्त एकत्व-विभक्त श्रात्मा को ही निजवैभव से दिखाने की प्रतिन्ना 
की है'। उनका वह सम्यस्न्ञानरूपी वैभव स्याह्माद की भाषा में 
ग्रभिव्यक्त जिनागम के सेवन से, समस्त विपक्ष के निरसन में समर्थ 
निर्वाध युक्तियों के अवलम्वन से, परमग्रुरु वीतराग सर्वेज्ञ अरहन्त एवं 
ग्रपरमगुरु गणधरादि आचाये परम्परा गुरु के उपदेश से प्रचुर 
संवेदन स्वरूप स्व-संवेदन से उत्पन्न हुआ है | उन्हान श्रपन उन्त 
वेभव से समझाने की वात कहकर श्रोताओ्रों से भी उनके द्वारा इसी 
प्रकार से समझकर प्रमाणित करने का आग्रह किया है । 


उक्त कथन के आधार पर यह स्पप्ट है कि सम्यग्ज्ञान का श्राधार 
स्पाद्गाद की भाषा में कथित अनेकान्तात्मक वस्तुस्वरूप है। यद्यपि 
वह श्रागम के माध्यम से और परम्परा गुरु के उपदेश से जाना जाता 
है तथापि उसमें अंधश्दद्धा के लिए कोई स्थान नहीं है, वयोकि उसे 
ते की कसौटी पर पूरी तरह कसकर खरा उतरने पर ही स्पीपार 
परने वी वात शामिल है। तथा तर्क की वसौटो पर सरा उतरने क 
बाद भी जब तक उसका अनुभव नहीं कर लिया जाता है तब तक थे; 
निजवैभव नहीं वन सकता है । उसे निजवैभव वनने के लिए झागन 

उपदेश, तक और ग्रनुभव के मार्ग से गुजरना होगा । 


. ओभागम और उपदेश की चर्चा 'शास्त्र और यु के सकरना मे 
हा चुकी है, ग्रनुभव की बात भो बहुत कुछ नेद-विज्ञान जार बात्मादु- 
भूति के प्रररणों में श्रा चुकी है। यहाँ अनेकान्त और स्पाहाद ता 
रप्ट करना आयश्यक है एवं प्रसंग-प्राप्त है। युक्ति या उदनस्द्द 
भयाव्‌ तर्क की तुला या निर्णाय करने के लिए प्रमाग जार नया व 
नजिष्त चर्चा भी अपेक्षित है, वयोधि निर्णाय स्याय से ही संदव हू 7 
पाष नव-प्रमाणात्मक होता है । 


जन अजित ++ “०5 निज 5५४५ 55४४४ 


१ समयतार, गाथा ५ 


परी, गाया ४ दे 'ध्वामस्याति दोवा 


अनेझान्त शोर स्थादार 

बल्ले का स्वरूप गगन वालओ 7 परी के सस्ते अरे ह जाय: 
धर्मों मे युक्त है । घनरा वर्मा समझ स्तु ही रजकाल हे थार ः 
झमेकान्स स्थ्शप हो समझाने वाली साधेद् छत पंदति को धार: 
कहते हें) । सने दाना घोर स्तादा ई में वोट"योवक सम्वता € 


समगसार की यात्मस्थातिदीकाक परिशिए्ट में ग्रलार्य अमृतेतद्ध 
इस संम्यन्स में लिगते हें :- 

“स्थाह्मद रामस्त बस्तुग्रों के स्वरूप की सिद्े फरने वाला ग्रहेन्‍्त 
सर्वज्ञ का अस्खलित (निर्यात) शासन दे । बढ़ (स्ताद्ाद) कद॒तों दे 
कि अनेकान्त स्वभाव वाली होने से सब वस्तुएं प्रनेकान्‍्तात्मक हैं |” 
जो वस्तु तत्‌ है वही अतत्‌ हे, जो ए ही अनेक है, जो सवे दे 
वही असत्‌ है, जो नित्य है वही प्रनित्य दे - इस प्रकार एक वर्स्ु मं 
वस्तुत्व की उत्पादक परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों का प्र काशित होता 
अनेकान्त है* ।” 


अ्नेकान्त शब्द 'अनेक' मर 'अन्त' दो शब्दों सा मिलकर वना है। 
अनेक का अर्थ होता है - एक से अधिक । एक से अधिक दो भी हो 
सकते हैं और अनन्त भी । दो और अनन्त के बीच में अनेक अर 
सम्भव हैं। तथा अन्त का अर्थ है धर्म अर्थात्‌ गुण । प्रत्येक वस्ठु मं 
अनन्त गुण विद्यमान हैं, अत: जहाँ अनेक का अर्थ अनन्त होगा वहीं 
अन्त का अर्थ गुण लेना चाहिये। इस व्याख्या के अनुसार अर्थ होगा < 
अनन्तगुणात्मक वस्तु ही अनेकान्त है । किन्तु जहाँ अनेक का अर्थ दी 
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$ गमनेकान्तात्मकाय कथन स्पाद्ाद: । 
- लघीयस्त्रय ठीका (अनेकान्त और स्थाद्वाद, पृष्ठ २२) 
६ स्पाद्ादों हिं समस्तवस्तुतत््व्ताधकमेकमस्खलितं शासनमहूत्सर्वेज्ञस्थ । से ऐँ 
सर्वेमनेकांतात्मकमित्यनुशास्ति, कक तत्र यदेव तत्तदेवातत्‌, यदेवैर् 


तदेवानेक॑, यदेव सत्तदेवासत, यदेव नित्यं तदेवानित्यमित्येकवस्तुवस्तुत्व- 
निष्पादक्रप रस्परविरुद्धशक्तिदयप्रकाशनमनेकान्तः । 


- समयसार, पृष्ठ ७१-५७ 


( *६ ) 


लिया जायगा वहाँ ग्रन्‍्त का ग्रर्थ धर्म होगा । तव यह अरब होगा - 
परस्पर विरुद्ध प्रतीत होने वाले दो धर्मो का एक ही वस्तु मे होना 
प्रनेकान्त है 


स्थात॒कार का प्रयोग धर्मो में होता है, गुणों में नहीं, सर्वत्र ही 
रात्कार का प्रयोग धर्मों के साथ किया है, कहीं भी अ्नुजीवो गुग्गों के 
साथ नहीं। । यद्यपि धर्म! शब्द का सामान्य अर्थ गुण होता है, शक्ति 
आदिनामों से भी उसे अभिहित किया जाता है; तथापि युग और धर्म में 
कुछ अन्तर है। प्रत्येक वस्तु में अनन्त शक्तियाँ हैं, जिन्हे गुग या धरम 
कहते हैं । उनमें से जो णक्तियाँ परस्पर विरुद्ध प्रतीत होती है था 
गापेक्ष होती हैं, उन्हें धर्म कहते हैं । जैसे - नित्यता-ग्रनित्यता, एकला- 
ग्रभेकता, सतृ-ग्रसत्‌, भिन्नता-अ्रभिन्नता, आदि । जो शक्तियां विरोधा- 
भास से रहित हैं, निरपेक्ष हैं, उन्हें गुगा कहते है। जेसे - आर्मा ये 
जान, दर्शन, सुख झ्रादि; पुदुगल में रूप, रस, गंध आदि । 


जिन गुग्यों में परस्पर कोई विरोध नही है, एक बरसु में उसतो 
एक साथ सत्ता तो साभी वादी-प्रतिवादी सहज रथीवार बार लेते 
कफिसु जिनमें विरोध सा प्रतिभासित होता है, ऊरय र्गादादी .) 
रवीवगर करते हैं। इतर जन उनमें से कियी एक पक्ष को ग्रट्श कर 


पक्षपाती हो जाते हैं। अतः अनेयास्त पी परिभाषा में परर्पर दिर्धथ 
शक्तियों के प्रकाशन पर विशेष बल दिया गया है । 


( ६१ ) 


प्रन्य धर्म भी गौणा रूप से स्वीकार होते रहें, उनका निषेध न होने 
पावे, इस प्रयोजन से अ्नेकास्तवादी अपने प्रत्येक वाक्य के साथ स्थात्‌ 
या कथंचितु शब्द का प्रयोग करता है* ।” 

कुछ विचारक कहते हैं कि स्याह्मद णैली में “भी का प्रयोग 
दी का नहीं । उन्हें 'भो' में समस्वय की सुगंध और 'ही' में हठ की 
दुर्गन्ध श्राती है, पर यह उनका वौद्धिक भ्रम ही है। स्थाद्वाद शैली में 
जितनी आवश्यकता “भी' के प्रयोग की है, उससे कम आवश्यकता 
हु! के प्रयोग की नहीं । 'भी' और हो का समान महत्व है । 

'भी' समन्वय की सूचक न होकर “अनुक्त' की सत्ता की सूचक है 
भ्रौर 'ही” झ्राग्रह की सूचक न होकर 'हृढ़ता' की सूचक है। इनका 
प्रयाग का एक तरीका है और वह जहाँ अपेक्षा न बताकर मात्र 

वहा जाता है कि 'किसी अपेक्षा * वहाँ 'भी' लगाना जरूरी है और 
जहाँ प्रपेक्षा स्पप्ट बता दी जाती है वहां 'ही' लगाना अनिवार्य हैं 
जैसे - प्रत्येक वस्तु कथंचित्‌ नित्य भी है श्रौर वधंचित्‌ श्र नित्य भी है । 
यदि इसी को हम अपेक्षा लगाकर बहेंगे तो इस प्रवार कहना 
होगा कि प्रत्येक वस्तु द्रव्य वी अपेक्षा नित्य ही है ओर प्यास ५ते 
अपक्षा अनित्य ही । 
श्री' यह बताता है कि हम जो बह रहे हूँ वस्तु मान उत्तनो हो 
नहों है, भ्रन्य भी है; किस्त 'ही' यह बताता हू कि अन्य करेगी से बचत 
पर परतु और बहत बुछ है, फिल्‍तु जिस वीणा से बह दोत दवा 5 पर 
पह टोक बसी ही है, इसमें फोई शंवत को गुंजाएश न.वे है। व: २ 
प्रौर 'भी' एक दूसरे वी पूरक है, विरोधी कटी । या नदवे जियय ई॑ 
बारे में सब शंकाओं का अनाव कर एरता प्रदाव करदो हि 
अन्य पतो के बारे में मौन रट कर भी उन्ही वादा बाई पे 
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अर्थात्‌ यह प्रगड करती है कि में नहीं जानता और कुछ भी होगा। 
जव कि स्याद्वाद, संभावनावाद नहीं; निश्चयात्मक ज्ञान होने सें 
प्रमाण है। 'भी' में से यह अर्थ नहीं निकलता कि इसके अतिरिक्त 
क्या है, मैं नहीं जानता; बल्कि यह निकलता है कि इस समय उसे 
कहा नहीं जा सकता अथवा उसके कहने की श्रावश्यकता नहीं है 
अपूर्णो को पूर्ण न समझ लिया जाय इसके लिए “भी' का प्रयोग है । 
दूसरे शब्दों में जो बात अंश के बारे में कही जा रही है उसे पूर्ण के 
बारे में न जान लिया जाय इसके लिए "भी' का प्रयोग है, अनेक 
मिथ्या एकान्‍्तों के जोड़-तोड़ के लिए नहीं । 

इसी प्रकार हो” का प्रयोग 'आाग्रही' का प्रयोग न होकर इसे 
वात को स्पष्ट करने के लिए है कि अंश के बारे में जो कहां गया है, 
वह पूर्णतः सत्य है। उस दृष्टि से वस्तु वैसी ही है, अन्य रूप नहीं । 


समस्तभद्वादि आचारयों ने पद-पद पर 'ही' का प्रयोग किया है । 
'ही! के प्रयोग का समर्थन इलोकवातिक में इस प्रकार किया हैः“ 


वाक्येइबधा रणं तावदनिष्टार्थ निवृत्तयें । 
कत्तेव्यमन्यथानुक्तसमत्वात्तस्य कुत्नचित्‌ ॥। 
चाक्‍यों में 'ही' का प्रयोग अनिष्ट अर्थ की निवृत्ति और हृढ़ता के 
लिए करना ही चाहिए, अन्यथा कहीं-कहीं वह वाक्य नहीं कहा गया 
सरीखा समभा जाता है* । थुवत्यनुशासन श्लोक ४१-४२ में आचार्य 
समनन्‍्तभद्र ने भी इसी प्रकार का भाव व्यक्त किया है । 
इसी सन्दर्भ में सिद्धान्ताचार्य पंडित कैलाशचन्दजी लिखते हैं: 
“इसी तरह वाक्य में एवकार (ही) का प्रयोग न करने पर भी 
सर्वेथा एकान्त को मानना पड़ेगा; क्योंकि उस स्थिति में अनेकास्त की 
निराकरण अवश्यम्भावी है। जैसे - “उपयोग लक्षण जीव का ही है 
* सदेव सर्वे को नेच्छेत्‌ स्वरूपादि चतुष्टयात्‌ । 
असदेव पिपर्यासान्ष चेन्न व्यवतिष्ठते ॥॥ - आप्तमीमांसा, श्लोक १* 
३ प्रलोकवातिक, भआ० १, सूत्र ६, श्लोक ५३ 


( ६३ ) 


लक्षण अन्य किसी का न होकर जीव का ही है । अ्रत: यदि इसमें से 'ही' 
को निकाल दिया जाय तो उपयोग झ्जीव का भी लक्षण हो सकता है' । 


प्रमाण वाक्य में मात्र स्थात्‌ पद का प्रयोग होता है, किन्तु नय 
वाक्य में स्थात्‌ पद के साथ-साथ एवं (ही ) का प्रयोग भी झावश्यक है । 
ही! सम्यक्‌ एकान्त की सूचक है और “भी” सम्यक्‌ अ्रनेकान्त की । 


यद्यपि जैन दर्शन ग्रनेकान्तवादी दर्शन कहा जाता है, तथापि 
यदि उसे सर्व था झनेकान्तवादी मानें तो यह भी तो एकान्त हो जायगा। 
परत: जैन दर्शन में अनेकान्त में भी अनेकान्त को स्वीकार किया 
गया है। जैन दर्शन सर्व॑था न एकास्तवादी है न सर्वेथा अनेकान्तवादी । 
वह कथंचित्‌ एकान्तवादी और कथ॑चित्‌ श्रनेकान्तवादी है । इसी का 
नाम भ्रनेकान्त में अनेकान्त है। कहा भी है :- 

श्रनेकान्तो5प्यनेकान्त: प्रमाणनयसाधन: । 

प्रनेकान्त: प्रमाणात्ते तदेकान्तोःपिताननयात्‌ $ ।। 

प्रमाण और नय हैं साथन जिसके, ऐसा अ्रनेकान्त भी अगेवयनन्‍्त 
स्वरूप है; वयोंकि सर्वाशग्राही प्रमाण की अपेक्षा यरतु भ्रवकान्तस्वर प 
एवं अ्रंशग्राही नय की अपेक्षा वस्तु एफान्तरूप सिद्ध है । 

. जैन दर्शन के अनुसार एकास्त भी दो प्रकार वा होता है हर 
पनकान्त भी दो प्रकार का - यथा सम्यकू एकाग्त और मिच्या ऐपल, 
सग्यकू अनेकास्त श्र भिथ्या अनेकास्त । निरपेश चने मिन्या 
एपान्त है और सापेदा नय सम्यक्‌ एकान्त है तथा सापेक्ष बची बय सर 
अधथीव प्रतप्रमाश सम्यक अनेकास्त है ओर फिरपेश्ष सदी वा सन्‍ू। 
धर्चात्‌ प्रभागभास मिच्या अनेबनन्त है । कहा थी हे 5 

जपय ग्रसोयन्त, एय् ते थिरोदि सनियेषज । 

मृयणाशोण एणट ये, शिरपेक्स दोसदे छोड 
अर्ष न्याद, पएृष्ड ३०० 
5 5ददव, पृष्छ १६६ 
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( ६५ ) 


यदि अंश देखकर अंश का ही कथन करे तो गलत नहीं होना | 
जैसे - यदि यह कहा जाय कि हाथी का पैर खम्मे के समान हैं, हल 
गूप के समान हैं, पेट दीवाल के समान है तो कोई असत्य नहीं, वा कि 
यह कथन सापेक्ष है और सापेक्ष नव सत्य होते हैं; ख्रकेंला वर हाथों 
नहीं है, अकेला पेट भी हाथी नहीं है, इसी प्रकार कोई नो अकला 
श्रंंग अंगी को व्यक्त नहीं कर सकता हैं । 


'स्यात्‌' पद के प्रयोग से यह स्पप्ट हो जाता है क्रि यहाँ जो 
कथन किया जा रहा है, वह श्रृण के सम्बन्ध में है, एस्प वस्तु के 


सम्बन्ध में नहीं। हाथी और हाथी के अंगों के कथन मे हा प्रो 
भी' का प्रयोग इस प्रकार होगा :- 
हाथी किसी अ्रपेक्षा दीवाल के समान भी है, किसी अपेक्षा रोने के 
समान भी है, और किसी अपेक्षा सूप के समान भी है। यहां अपा 
बताई नहीं गई है, मात्र इतना कहा गया है कि किसी अपेणा , 
'भी' लगाना श्रावश्यवा हो गया । यदि हम अपेक्षा बताव जावे वी 
।' लगाना अनिवार्य हो जायगा, अन्यथा भाव स्पष्ट ने «पा 
कथन में हृढ़ता नहीं श्रायेगी, जैसे - हाथी का पैर सम्भे है समान .। 
है, बन सूप के समान ही हूँ और पेट दीवाल के समान | 83 
उक्त कथन श्रंश के बारे में पूर्ण सत्य है, बता या लग 
प्रायश्यक है तथा पूर्ण के बारे में आंशिक सत्व हु, अर: भी वगावों 
जरुगी है 
| 'स्थात्‌' पद का प्रयोग ने भो टा का ना जियो कद ५ 
पह समझता चादिये कि यह अनुक्ता (वाइसेस्ड) ५। हक के 
सक्तब्प भें स्पृप्ट जिया 
“रथावु शब्द के प्रयोग का अभिष्वाय सेफ नोड नाक! । 
याय्‌ झब्द का प्रयोग ने शो ढरे तो थी उसके ऊंचे पे से ४ 
। ताप सथावू छन्द वा प्रयोग नटी ऋर्ने पर "2 पी 23 
4 दछाएह_+रदातू धब्द 
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द्रव्य में एक साथ पाई जाती है । अ्नेकान्त परस्पर विरोधी प्रतीत 
होने वाले धर्मो का प्रकाशन करता है। 

जिनेद्ध भगवान का स्याद्वाद रूपी नयचक्र अ्रत्यन्त पैनी धार 
वाला है। इसे ब्रत्यन्त सावधानी से चलाना चाहिए, अ्रन्यथा धारण 
करने वाले का ही मस्तक भंग हो सकता है! । इसे चलाने के पूर्त् 
नेयचक्र चलाने में चतुर गुरुओं की शरण लेना चाहिग्रे*। उनके 
मार्गदर्शन में जिनवाणी का मर्म समझना चाहिए । 

अनेकान्त और स्याद्वाद सिद्धान्त इतना गूढ़ व गम्भीर है कि इ 
गहराई से और सूक्षमता से समझे बिना इसकी तह तक पहुँचना 
प्रशम्भव है, वर्योकि ऊपर-ऊपर से देखने पर यह एकदम गलत सा प्रतीत 
देता है। इस सम्बन्ध में हिन्दू विश्वविद्यालय, काशी के दर्शन-शारन से 
भूतपूर्व प्रधानाध्यापक श्री फरिभूपण अ्रधिकारी ने लिखा है :- 

“जैन धममं के स्थाह्ाद सिद्धांत को जितना गलत समझा गया है 
उनना किसी अन्य सिद्धान्त को नहीं। यहाँ तक कि शंकराचार्य भी 
भ्म दोप से मुक्त नहीं हैं, उन्होंने भी इस सिद्धान्त के प्रति अन्याय 
दिया है। यह बात प्रल्पन्ञ पुरुषों के लिए क्षम्य हो सकती थी, किन 
यदि मुझे कहने का अधिकार है तो मैं भारत के इस मान विद्वान 5 
22 तो भ्रक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि में इस महूपि को अतोव का इर 
"| रृप्टि से देखता है। ऐसा जान पड़ता है कि उन्होने इस धर्म के 
उधन-शास्त्र के मूलग्रन्थों के श्रध्ययन करने की परवाह नी बोर ।/ 

हिदो के प्रसिद्ध समालोचक आचार्य मदाजोस्यताद दफा 
निणते ह :- 

५ “प्राचीन दर्जे के रिस्दू पर्मावलम्दों बड़े-बड़े शारती तथा दब दो 
"४.0 जानते कि जेनियों का त्याद्ाद किस घिटिया का ताम ६* । 

पपन्चीनश्तियार, दुरासद [सन4 सत्य मद च+ ग़्‌ 

हस्दाव प्रायभाण मुर्यान टति एुयसूपादाम पे 
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हट हे 
धर हे इह दान ० प्र 
को पी र्द, एपु ५ 
तू 


थी महा मदोपास्याय सत्य सम्पदायानापं पं० स्थामी राममियजी 
शास्त्री, प्रोफेसर संस्कृत कॉपेण, पाराणसी लिसते हें :- है 

“में कहाँ तके कहूँ, सड़े-बडे सामी प्राचायों मे अपने ग्रंथों में न 
जैनमत का खंडन किया हे वह ऐसा फिसया दे जिसे सुन-देख हंसी प्राती है 
स्थाह्ाद यह जैन चर्म का ग्रभेय किला हे, उसके प्रन्दर वादी- 
प्रतिवादियों के मायामती गोले नहीं प्रवेश कर सकते । 

जैन धर्म के सिद्धान्त प्राचीन भारतीय तत्त्वज्ञान और धागिक 
पद्धति के अभ्यासियों के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण हैं। इस स्याद्वाद ते 
सर्वे सत्य विचारों का द्वार खुल जाता है? |! 

संस्कृत के उदुभट विद्वान्‌ डॉ० गंगानाथ का के विचार भी 
ब्रष्टव्य हैं :- 

“जब से मैंने शंकराचार्य द्वारा जैन सिद्धान्त का खंडन पढ़ा है 
तब से मुझे विश्वास हुआ कि इस सिद्धान्त में बहुत कुछ है 20 
वेदान्त के आचारय॑ ने नहीं समझा और जो कुछ अब तक जैन /४४: 

: आन सका हूँ उससे मेरा दृढ़ विश्वास हुआ है कि यदि वे जैन धर्म को 
उसके मूल ग्रस्थों से देखने का कष्ट उठाते तो उन्हें जैन धर्म का विरोध 
करने की कोई वात नहीं मिलतीर ।” 

स्थात्‌' पद का ठीक-ठीक अर्थ समभना अत्यन्त आवश्यक के 
8 सस्वन्ध में बहुत भ्रम अचलित हैं - कोई स्यात्‌ का भ्रर्थ सशय 
*रते हैं, कोई शायद, तो कोई सम्भावना । इस तरह से स्थाह्ाद को 
शायदवाद, संशयवाद, या सम्भावनावाद बना देते हैं । स्याव' हे 
“निपा हर है संदेह न होकर 
निश्चित अपेक्षा का बा म | की कक बा हुए 
गये समन्तभद्र लिखते हैं :- 
नान्येप्वनेकांतद्योती गम्यं प्रति विशेषरां । 


पज्क बह ोगिलात्‌ तवकेवलिनामपिर॥१०आ॥ तवकेवलिनामपि३ ॥॥१०३॥ 


* वही, पृष्ठ ६४ 
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( ६६ ) 

'स्थात्‌' शब्द निपात है। वाक्यों में प्रमुख यह जब्द अनेकान्त का 
गीतक वस्तुस्वरूप का विशेष है । 

शायद, संशय और सम्भावना में एक झनिश्चय है; अनिमत्रय 
जान का सूचक है। स्थाहाद में कहीं भी अज्ञान की कलक नहा हे । 
हू जो कुछ बहता है, हृढ़ता के साथ कहता है; बह कत्पना नहीं कर्ता, 
म्भावनाएँ व्यक्त नहीं करता । 

श्री प्रो० आनन्द शंकर बाबू भाई श्र्‌व लिखते है :- 

“महावीर के सिद्धान्त में बताए गय्े स्याह्राद की किलने ही लग 
मंशयबाद कहते हैं, इसे में नहीं मानता । स्वाद्राद सशयदाद नहीं हैं. 
किन्तु बहू एक हष्टि-विन्दु हमको उपलब्ध करा देता है । बिश्य ता 
किस रीति से अवलोकन करना चाहिये यह हमे सिखाता हैं। सेट 
निश्चय है कि विविध हप्टि-विन्दुओं हारा निरीक्षण किये बिता १ ः 
भी यस्तु सम्पूर्ण स्वरूप में श्रा नहीं सकती। स्वाडाद (न धन) 
पर आल्षेप करता यह अनुचित है! । 

ग्राचार्य समस्तभद्र ने स्याह्वाद को वेबलसान के समान से व 
प्रकाशया माना है। भेद मात्र प्रत्यक्ष और परोक्ष का है । 

प्रभेकान्‍्त और स्थाद्वाद का सिद्धास्त सरतु स्वरूप के ९.) ४] 
का दिवर्शन करने वाला होने से आत्म-्थान्ति के ताकशान ५ 
शात्ति का नो प्रतिष्ठापक सिद्धान्त है । इस संवध थे त्तुप सिर 7. , न ४ 
विद्वान एवं राष्ट्रपति रामधारीसिट दिल हर लि पत्ते टू ४ 

“इसमें कोई सन्देश नही कि झतेदारत का मनुवदावि का के हो 
परल्सा साथदा छा चरम उत्कपे ट्‌ और टारा सवार "व तप 
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वादे में कहा जाय, इसका कोई नियम नहीं है। ज्ञानी वक्ता अपने 
प्रभिप्रायानुसार जब एक धर्म का कथन करता है उस समय अन्य धर्म 
कथन में गौग रह निपिद्ध नहीं । ग्रतः ज्ञाता के अभिप्राय क 
नये कहते हूं* | तिलोयपण्णत्ति में कहा है :- 

“णाणं होदि पमाणं ण्मो वि णादुस्स हिदयभावत्थों ।। 

सम्यज्ञान को प्रमाण और ज्ञाता के हृदय के प्रभिप्राय को नय 
वहा जाता है? । कहीं-कहीं वक्ता के श्रभिप्राय को नय कहा गया है? । 

नय तीन प्रकार के कहे गये हैं-ज्ञान नय, शब्द नय और 
प्रध नय*। ज्ञान नय की मुख्यता से ज्ञाता के ब्रभिप्राय को शोर शब्द 
नय की मुख्यता से वक्ता के अशभिप्राय को नय कहा है 

नय श्रनन्त हो सकते हैं। जितने वचन-बिवात्प हैं, उतने ही सत्र 
भी सम्भव है* । क्‍योंकि प्रत्येक बरतु की शक्तियाँ अनस्त है, अत: 
प्रत्यक पक्ति की अ्रपेक्षा भद को प्राप्त ह्वोकर नय अनन्‍्त विकल्पर प 
ही जाते है | मुगय, गीण बिवक्षा के कारगा बा के अ्शिध्राय था 
श्रनेक प्रकार के हाते है, इस कारग्य भी नय अनेक प्रकार के होते २ । 

नयचक्र भी उतना ही जटिल है जितनी कि उसको लिधबस। 
अनन्तधर्मात्मक वस्तु । विस्तार तो बहुत हूं, किन्तु आलापपन्‍ व प॑ 
इनक में मूल नयों के राम्बन्ध में एस प्रववर लिएो है ० 

गशिच् पववदारणया मूलिम भैयागायाए सज्याणग । 

गिच्छयसाहरणाहेआ दम्बधपण्जत्यिया मुणरर :। 


) ज्ञातुरभिप्रायों तय: -प्रालापपद्धांत, ध्लीब ६ पये 24 
5 तिलोमपणएत्ति, भझ० ३, पादा ८३ 
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* बयोपपयानुद्धक्षा, घाद। ५६४ 


अाधाधद। बचतापता तःदष्धा ऋ५घ एज ५ ४५०५२ * 


५ ६॒ है ञ्‌ 
ई है श् है, रू $ कं 
$५)६॥.. , *» है, ले 5३5 5 चा हे 
४ हे *' > है र 
१5६ 6 $ ४३ «०३६०० ५४४५७ $४ *ड * 


६:४३ ) 0 « * है 8०५१७ 


( ७र३े ) 


“जो नयहप्टि से विहीन हैं उन्हें वस्तु के स्वरूप का बोध नहीं हो 
सकता और वस्तु के स्वरूप को जाने बिना सम्बन्द्शन कैसे हो 
सकता है* ? 

प्रमाण की विपयभूत वस्तु सामान्य-विशेषात्मक है? । उसके 
सामान्यांग को ग्रहण करने वाला द्रव्याथिक नय्र है और विशेषांश को 
प्रहगा करने वाला पर्यायाथिक नय है । इनकी परिभाषा नयचक में 
इस प्रकार दी गई है :- 

पण्जय गउठणं किच्चा दब्बंपि य जो हु गिक्लड लाए । 

सो दब्वत्थिय भणिश्नो विवरीओं पझ्जयत्थिगओं ३ ॥। 

जो पर्याय को गौगा करके द्रव्य को ग्रहगाग करता है उसे प्रस्याधित 
नय कहते हैं और जो द्रव्य को गौग पारके पर्याय वी भाग वारसा है 
उसे पर्यायाथिक नय बहते हैं । 

जो अ्रभेद व अनुपचार से यरतु का निश्चय बर्ताई! थे ि। 
गये है श्रीर भेद तथा उपचार से वस्तु का व्यवहार बरचा हई5. वर 
गय है* । निप्चय श्र व्यवहार नगर थी और भी स्वत पका 
प्राण होती हैं। रखाश्चित वाधन वी निश्चय शोर पर पं चल 5 
व्यवहार", अ्रभेद को निश्चय और भेद को ब्यव.ार, बा 
निश्चय भ्रौर अपूतार्थ को ब्यवरारत, मुस्य को निश्चय ऋण था 
प्पयवहारप्कहते हट । 


( ७४ ) 


प्रनेक शास्त्रों का आधार लेकर पंडितप्रवर टोडरमलजी ने 
निश्चय-व्यवहार का सांगोपांग विवेचन किया है', जिसका सार इस 
प्रकार है :- 

(१) सच्चे निरूपणा को निश्चय और उपचरित निरूपण को 
व्यवहार कहते हैं* । 

(२) एक ही द्रव्य के भाव को उस रूप ही कहना निश्चय नय है 
श्रीर उपचार से वक्त द्रव्य के भाव को अन्य द्रव्य के भाव 
स्वरूप कहना व्यवहार नय है। जैसे - मिट्टी के घड़े को 
मिट्टी का कहना निश्चय नय का कथन है और घी का 
संयोग देखकर घी का घड़ा कहना व्यवहार नय का 
कृथन है? | 

(३) जिस द्रव्य की जो परिणति हो उसे उस ही की कहना 
निश्चय नय है और उसे ही अन्य द्रव्य की कहने वाला 
व्यवहार नय है * । 

(४) व्यवहार नय स्वद्वव्य को, परद्वव्य को व उनके भावों को 
वे कार कार्यादिक को किसी को किसी में मिलाकर 
निरूपण करता हे तथा निश्चय नय उन्हीं को यथावद 
निरूगग करता है, किसी को किसी में नहीं मिलाता है / । 

परत: निश्मय नये सत्या् हे तरीक व्यवन्‍्तर गण शगत्यार्थ 2 । 


( ७५ ) 


जीव व देह एक नहीं हैं, भिन्न-भिन्न हैं, यह कथन निश्चय नय का है । 
यहाँ जीव श्र शरीर के संयोग को देखकर उन्हें एक कहा गया है 
प्रतः यह कथन व्यवहार नय का हुम्मा तथा जीव और शरीर एक 


श्र में रहने पर भी वस्तुतः भिन्न-भिन्न ही हैं, अतः निश्चय नय उन 
भिन्न ही कहता है । 


व्यवहार नय निपेध्य है और निश्चय नय निपेघक) । इस विपय 
को पंचाध्यायी में इस प्रकार स्पप्ट किया है :- 


“व्यवहार नय स्वयं ही मिथ्या उपदेश देता है, अत मिथ्या है श्जीर 
टसी में वह प्रतिपेध्य है। इसी लिए व्यवहार नय पर हृष्टि रखने वाला 
मिथ्याहप्टि माना गया है। तथा निश्चय नय स्वयं 'भूताथ होने से 
समीचीन है और इसका विपय निरविकल्पक या वचन अ्गाचर के 
समान अनुभवगम्य है, अथवा जो निश्चयहप्टि वाला हैं वही सम्यग्हप्टि 
है और बही कार्यकारी है । श्रत: निश्चय नय उपादय हैं बिन्‍्तु उसने 
सिवाय अ्रन्य नयवाद उपादेय नहीं हैं? । 


[निवरों को ही निर्वाण प्राप्त होना बताया है" । व्यवहार नये का 
कथन अज्ञानी जीवों को परमार्थ समझाने के लिए किया गया है । 


जिस प्रकार म्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा के बिना सममाना सम्भेव 
हीं है, उसी प्रकार व्यवहार के बिना निश्चय का उपदेश सम्भव 
हहीं है, अतः जिनवाणी में व्यवहार का कथन आया है । म्लेच्छ को 
समझाने के लिए भले ही म्लेच्छु भापा का आश्रय लेना पड़े पर 
म्लेच्छु हो जाना तो ठीक नहीं, उसी प्रकार निश्चय का प्रतिपादक 
होने से भले ही व्यवहार से कथन हो, पर उसका अनुकरण करता तो 
ठीक नहीं३ । 

व्यवहार नय असत्याथे और हेय है फिर भी उसे जैन शास्त्रों में 
स्थान प्राप्त है, क्योंकि व्यवहार स्वयं सत्य नहीं है फिर भी सत्य की 
प्रतीति और अनुभूति में निमित्त है । 


प्रारंभिक भूमिका में परमार्थ को समभने के लिये व्यवहार की 
उपयोगिता है क्योंकि वह निश्चय का प्रतिपादक है। जैसे - हिमालय 
पर्वत से निकलकर वंगाल की खाड़ी में गिरनेवाली सेकड़ों मील लम्बी 
गंगा नदी की लम्बाई तो क्या चौड़ाई को भी आँखों से नहीं देखा 
जा सकता है। अतः उसकी लम्बाई-चौड़ाई और वहाव के मोड़ों को 
जानने के लिए हमें नक्शे का सहारा लेना पड़ता है । पर जो गंगा 
नवशे में है वह वास्तविक नहीं है, उससे तो मात्र गंगा को समझा 
जा सकता है, उससे कोई पथिक प्यास नहीं वुझा सकता है, प्यास 
बुकाने के लिए असली गंगा के किनारे ही जाना होगा । उसी प्रकार 
व्यवहार द्वारा कथित वचन नक्शे की गंगा के समान हैं। उनसे 
समझा जा सकता है, पर उनके ग्राश्रय से आत्मानुधृति प्राप्त नहीं को 
१ स्च्छेयणयासिदा फुछ मुशिणों पावंति शिव्वाशं । 
_- समयसार, गाया २७२ 
२ ग्रवुधस्य बोघताय मुतीय्यरा: देगयन्त्य भूतार्थम्‌ । 
ब्यवहास्मेव केवलनर्वेति सस्तस्य देशना साछ्ति ॥! 
३ पुरुषार्थ सिस्ययुप्राय, इलोक ६ 
3 ममप्रसार गावा 5 की गात्मस्याति! दीका 
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श मकतो है। आत्मानुभृति प्राप्त करने के लिए निश्चय नय के 
“पुन तिकाल शुद्धात्मा का ही झाश्य लेना आवश्यक है । भरत 
हार नय तो मात्र जानने (समझने) के लिए प्रयोजनवान है। 


वहार नयर मात्र दूसरों को ही समझाने के लिए उपयोगी नहीं 
जैव तक स्वयं निश्चय नय द्वारा व्शित वस्तु को न पहिचान 
गेव तक व्यवहार द्वारा वस्तु को स्वयं समझना भी उपयोगी है । 
“बहार को उपचार मात्र मान कर उसके द्वारा मूलभूत वस्तु का 


“पर करना उपयोगी है। व्यवहार को निश्चय के समान सत्य 
मद, ज़्ना उपयुक्त नहीं १ । 


व + 


उक्त नयवाद शुद्धात्म-तत्त्व की खोज या प्रतिपादन के काल मं 
चलता है, अनुभूति के काल में नहीं । कहा भी है: 
तच्चाणोसणकाले समय बुज्मेहि जुत्तिमग्गेण | 
गो आराहारणसमये पच्चसखो अ्रणुह॒वी जह्या ।। 
तत्तवास्थेपरण काल में ही पश्रात्मा युक्तिमागें से अर्थात्‌ निश्चय- 
गदागर नयों द्वारा जाना जाता है, परन्त आत्मा को आराधना के 
मिय थे बिकाए्ण नहीं होते; व्योंकि उस समय लता बात्मा स्व 
गिल की ७ । 


( 5० ) 


समभना है, भ्रत: जब तक उन्हें झआत्म-स्वरूप पर घटित करके आत्मा . 
का स्वरूप नहीं समझा जाता तव तक उनकी कोई उपयोगिता नहीं । 

यदि नाव पर ही तत्वों को समझ लेना पर्याप्त हो तो फिर 
जगत में कोन तत्त्वज्ञ नहीं है; क्योंकि यह तो सब भली प्रकार जानते हैं 
कि नाव में पानी भरने से नाव डूब जायगी, छेद हो जाने पर सबसे 
पहले छेद बंद करना जरूरी है, वाद में पानी निकालना | यदि आप नाव 
पर सात तत्त्व समझ कर रह जावोगे तो नाव का मोक्ष होगा, आपका 
नहीं । अतः यदि अपना मोक्ष करना है तो उन्हें आत्मा पर घटित 
करना चाहिए । 


इसी प्रकार अनेकान्त और स्याह्माद की महिमा मामा-भानजा 
का संबंध जानने में नहीं है; क्योंकि जब सभी श्रागोपालादि इन 
सम्बन्धों से भली-भांति परिचित हैं, तो क्या वे स्थाद्वादी हैं ? स्थाद्वाद 
से भी अनेकान्तात्मक-आ्रात्मस्वरूप को ही समभता है । 


इसी प्रकार घी के घड़े और मिट्टी के घड़े के विवेक मात्र से 
कोई निश्चय-व्यवहारज्ञ नहीं हो जायगा । इनके सम्बन्ध में भी कौन 
अ्म में है ? सभी अच्छी तरह जानते हैं कि घड़ा तो मिट्टी का ही है, 
घी का तो कहा जाता है। 

इनके माध्यम से भी आत्म-स्वरूप को ही समभ कर गरत्म- 
सनन्‍्मुख होना है, क्योंकि समस्त जिनागम की रचना का एकमात्र 
उद्देश्य आत्म-स्वरूप का ग्रतिपादन करना है । 

सम्यद्शन और सम्यग्जान की प्राप्ति के लिए एकमान्र 
ग्रात्मा का जानता-अनुभवना आवश्यक है, वाकी तो सब ज्ञान का 
महज जेय बन जाते हैं । 

अतः आत्मार्थी को चाहिए कि सर्वप्रथम इन राबका स्वहप सम 
फूर इनफे द्वारा आत्म-तत्व का विकल्प में निर्णय #रें। तताश्यात्‌ 
उस ग्रात्म-तत्व ही में समा जावे, सदी इनके जानने का सारहें। 
सम्बदर्शन और सम्बम्तान की सार्थहता आत्म-स्वरूप में समा जाने 
में दै। आात्म-स्वरूप में समा साता ही सम्यफ्चा रित्र दे । 


( -: ) 


“ को कहा गया है । सम्यग्दर्शन और सम्यस्ज्ञान से रहित चारित्र 
भी कार्यकारी नहीं होता; वल्कि जिस प्रकार अंधे पुरुष का 
ग उसके पतन का कारण होता है उसी प्रकार अज्ञानपूर्वक किया 
चारित्र उसके पतन का कारण होता है? । इसी लिए तो कहा है :- 

सम्यकज्ञानी होय, वहुरि हढ़ चारित लीजे* | 

तब्रादी सम्यक्त्वं समुपाश्रयणीयमखिलयत्नेन । 

तस्मिन्‌ सत्येव यतो भवति ज्ञान चरित्रे चर ॥। 

सर्वप्रथम सम्पूर्ण प्रयत्नपूर्वक सम्यक्त्व की उपासना करना 
१0, क्योंकि उसके होने पर ही ज्ञान और चारित्र सम्यक होते हैं । 

सम्मत्तं विणा सण्णाणं सच्चारित्तं रण होइ णियमेणाएँं । 

सम्यन्दर्शन के बिना सम्यग्न्ञान भर सम्यकक्‍्वारित्र नियमपूर्वक 
होते हैं । 

ग्रतः अज्ञानान्धकार के समाप्त हो जाने पर ही सम्यग्दर्शव-ज्ञान 
| साधु पुरुष राग-द्वेप (कपायभाव) रूप हिंसादि की निवृत्ति 
नए चारित्र धारण करते हैं; क्योंकि राग-द्वेषहूप भावहिंसादि 
निवृत्ति हो जाने पर द्रव्यहिसा की निवृत्ति सहज हो ही जाती है । 
-अ्रर्थ की श्रपेक्षा से रहित पुरुष राजादिक की सेवा नहीं करता, 
ही विरक्त पुरुष पापों में प्रवृत्त नहीं होता: । 

पापों की प्रणालियाँ पांच हैं - हिंसा, असत्य, चोरी, कुशील 
: परिग्रह । इनसे विरक्ति का नाम भी चारित्र है' । उक्त पांच 
गरित्रं दर्शनज्ञानविकलं नार्थक्ृत्मतम्‌ । 
मातायेव तद्धि स्थात्‌ अन्वस्येव विवल्गितम्‌ ॥ 

- महापुराण, सर्य २४, श्लोफ़ १२२ 

ट.ह्डाला, चोथी दाल, छ॑न्द १० 
[दया सिद्धयुपाय, एलोक २१ 
बगातार, गावा ४3 
[त्मकरण्ड क्षावक्रा चार, श्लोक ४८ 
ट्रमानुसचोयस्थोी मंबुनतेयापरिय्रद्धान्यां ये । 


पपप्रणाविकार्यों विरति: संजस्य चारित्रम्‌ ॥ हि 
- रत्नकरणद आआवकासार, गवीक हर 


७ गलत 

मूठ, चोरी, कुशील ग्रोर परिग्रह में हिसा की परिभागा बढित 
होती है; क्योंकि प्रमाद (कपास) के योग के बिना ग्रसत्य वचन, सोरी 
आदि कार्य सम्भव नहीं हैं और इनसे प्राणों का पीउन भी होता दी है । 

अंतरंग और वहिरंग के भेद से परिग्रह दो प्रकार का होता हे । 
अंतरंग परिग्रह चोदह ग्रौर बहिरंग दश प्रकार का माना गया है । 
इस प्रकार कुल परिग्रह चौबीस प्रकार का हे । 

अंतरंग परिग्रह के चौदह भद हैं - मिथ्यात्व, क्रोब, मान, माया, 
लोभ तथा हास्यादि नौ नोकपाय । इस प्रकार अंतरंग परिग्रह कपाय 
अर्थात्‌ मोह-राग-द्वेपरूप होने से हिसारूप ही हुम्रा क्योंकि राग-द्वेप-मोह 
की उत्पत्ति का नाम ही हिंसा है, यह सिद्ध किया जा चुका है । 

धन-घधान्यादि दश प्रकार के बाह्य परिग्रह का संग्रह भी रागादि 
विना सम्भव नहीं, तथा प्राणियों के प्राणों के पीड़न के बिना भी 
असम्भव होने से हिंसा ही है । 

अतः जिसमें सब पाप प्रणालियाँ गर्भित हैं, ऐसी हिसा ही सबसे 
वड़ा अ्रधर्म है और जिसमें सर्व धर्म गर्भित हैं; ऐसी श्रहिसा ही परम 
धर्म है। यही कारण है कि जैनाचार के मूल में सर्वत्र श्रहिसा 
विद्यमान है | जिसमें हिंसा न हो या अशक्यानुष्ठान होने से भूमिका- 
नुसार कम से कम हिसा हो के आधार पर जैनाचरण निश्चित हुम्ना है । 


रात्रिभोजन का त्याग, पानी छानकर काम में लेना, मद्य, मांस, 
मधु एवं पंचोदम्बर फलों के सेवन का निषेध, अ्रभक्ष्य भक्षण का 
परिहार, यहाँ तक कि गुप्ति, समिति आदि सब में श्रहिसा तिल में 
तेल की तरह व्याप्त है । 


इन सब का वर्णन यहाँ सम्भव नहीं है, किन्तु इतना समझ लेना 
अत्यन्त आवश्यक है कि हिंसा और अहिंसा के अंतरंग श्रौर बहिरंग 
दोनों पक्षों को समभकर, प्रत्येक आचार के अंग पर दोनों को घटित 
करना आवश्यक है । 

प्रत्येक ज्ञानी आत्मा समस्त द्रव्य-भाव हिसा को सर्वथा हेय ही 
मानता है, भले ही वह अपनी कमजोरी के कारण उसे पूर्णतः त्याय 


है 


फक्तावव मात गा। उस द है बयां | पा से सा 7 [दे शाहिर्त 


कि अकाल 2०८ कप 
छा समा 


दे । -मे जता हो करत से वारस पाटी * 
इह्या शल्य मान्यता की. उसो बक्ार मे वीवाका रा # वी है, 
में लग्न, पॉस्मद सील ॥$ ऐसी मत्यता (है । सो प्वाखीचत काया 
में सहंबुद्धि कसी मिश्याहीरि 7 है । पदों समंगेसार केश से कं ग है : 
में तु कतीरमात्मान, परषोल्ि वमसा वा: । 
सामसास्य सन वनषां ने मो भादपि सुमुझुताम ॥१<९२॥। 

प्र्थ : जो जोव मिथ्या ग्ंजहार जाए दोसे दुए अपने को 
पर्यायालित किया का कर्ता मानते हें ते जी। मोझाशिसापी होने पर 
भी जैसे प्रसमती सामान्य मनुष्यों की मोक्ष बढ़ीं दोता, उसी प्रधिर 
उनको मोदा नद्ीं होता; क्योकि छापने के खदान की समानता दे । 
तथा इस प्रकार आप कर्ता होकर श्ाबकसर्म अबवा मुनियर्म की 
क्रियाओं में मन-बचन-छाय की प्रयुत्ति निरन्तर रखता दे, जेस उन 
क्रियाओं में भंग ने हो वैसे प्रवर्तता हे, परन्तु ऐसे भाव तो सराग हें, 
चारित्र है वह बीतराग भावरुप हे, इसलिए ऐसे साधन को मोदामार्ग 
मानना मिथ्यावुद्धि है । 

प्रश्न :- सराग-वीतराग भेद से दो प्रकार का चारित्र कहा हे सो 
किस प्रकार है ? 

उत्तर :- जैसे चावल दो प्रकार के हैं - एक तुप सहित हैं और 
एक तुप रहित हैं। वहां ऐसा जानना कि - तुप है वह चावल का 
स्वरूप नहीं है, चावल में दोप है। कोई समभदार तुप सहित चावल 
का संग्रह करता था, उसे देखकर कोई भोला तुपों को ही चावल 
मानकर संग्रह करे तो वृथा खेदखिन्न ही होगा । वैसे ही चारित्र दो 
प्रकार का है - एक सराग है, एक वीतराग है । वहाँ ऐसा जानता 
कि - जो राग है वह चारित्र का स्वरूप नहीं है, चारित्र में दोप है। 
तथा कितने ही ज्ञानी प्रशस्त-राग सहित चारित्र धारण करते हैं. उन्हें 
देखकर कोई अज्ञानी प्रशस्त-राग को ही चारित्र मानकर संग्रह करे 
तो वृथा खेदखिन्न ही होगा* |” 
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विरुद्धकार्यका रित्व॑ नास्यासिद्ध॑ विचारसात्‌ । 
वस्येकान्ततो हेतो: शुद्धादन्यत्र सम्भवात्‌ ॥७६१॥ 

नोह्य प्रज्ञापराधत्वान्निजंरा हेतुरझसा । 

अस्ति नावन्बहेतुर्वा शुभो नाप्यशुभावह: ॥॥७६२॥। 

कर्मादानक्रियारोध: स्वरूपाचरणं य यत्‌ । 

धर्म: शुद्धोपयोग: स्यातु सैप चारित्र संज़्क:* ॥॥७६३॥। 


यद्यपि रूढ़ि से शुभोपयोग भी चारित्र के नाम से प्रसिद्ध है, 
परन्तु वह अपनी अथध॑क्रिय्रा को करने में असमर्थ है इसलिए वह 
निश्चय से सार्थक नाम वाला नहीं है । 


किन्तु वह अशुभोपयोग के समान वास्तव में बंध का कारण है, 
अतः बह श्रेष्ठ नहीं है। श्रेष्ठ बह है जो न तो अपकार करता है 
ओर न उपकार करता है । 


शुभोपयोग विरुद्ध कार्यकारी है, यह वात विचार करने पर 


सिद्ध भी प्रतीत नहीं होती; क्‍योंकि शुभोपयोग एकान्त से बंध का 
कारण हान से वह शुद्धोपयोग के अभाव में ही पाया जाता है । 


बुद्धि दोष से ऐसी तकंशा भी नहीं करना चाहिए कि शुभोपयोग 
एकदेश निर्जरा का कारण है, क्योंकि न तो शुभोपयोग ही बंध के 
प्रभाव का कारण है और न अशुभोपयोग ही । 


कमी के ग्रहण करने की क्रिया का रुक जाना ही स्वरूपाचरण 
हैँ बद्ा बम है, वहा णुद्घोपयोग है, और वही चारित्र है । 
प्रण्मुत्रत और महात्रत शुभ भावरूप हैं, अतः इन्हें व्यवहार से 
चारत्र कहा जाता है। वास्तविक चारित्र तो वीतराग भावरूप टी 
होता है । इस संदर्भ में पंडित टोडरमलजी ने लिखा है :- 
“तथा दिसादि सावशद योग के त्याग को चारित्र मानता दें, 
वेद सदवितादिदप झुत्योग को उपादेयपने से ग्राह्य मानता दे । 
रच्चु तत्वाबसूत्र में बचत वदाव का निदरपण करते हुए मदाजत- 


हिंसादि पांच अब्रतों से पाप का और अहिसादि पाँच ब्रतों से 
ध॒ का वन्य होता है । पुण्य और पाप दोनों कर्मों का विनाश माक्ष ह 
;: मोक्षार्थी को चाहिए कि वह अन्नतों के समान ब्रतों को भी छोड़ दे । 


ब्रतों को अन्नतों की भांति छोड़ने के उपदेश में ध्यान देने योग्य 
त यह है कि अबश्नत और बत दोनों ही छोड़ने योग्य हैं ग्रौर समान 
से छोड़ने योग्य हैं। यहाँ दोनों ओर सीमा निश्चित की गई है । 
थम यह है कि कोई यह न माने कि अब्रत कुछ अधिक हेय हैं और 
त॒ कुछ कम । हेयपने की दृष्टि से दोनों समान हैं । दूसरी यह कि 
त छोड़कर अब्त में नहीं जाना है, अपितु ब्रत-अब्नत से परे जो 
तराग भाव हैं, उसमें जाना है; क्योंकि उपदेश तो ऊपर चढ़ने 
; लिए दिया जाता है, नीचे गिरने के लिए नहीं | ब्नतों को छोड़कर 
ब्तों में जायेंगे तो और भी वुरा होगा । 


अतः जिन्हें संसार दुःखों से मुक्ति चाहिए व जिन्हें अपना संवे 
कार उदय करना श्रर्थात्‌ पूर्ण सुखी होना हो; उन्हें जैसे भी बने, 
पर-पचकर भी सम्यग्दर्शन-ज्ञान प्राप्त करके वीतराग चारित्र धारख 
फ़रना चाहिए। संसार दुःखों से छूटने का एकमात्र यही उपाय हैं, 
इसमें ही सबका उदय है; ञ्रतः यही सर्वोदय तीर्थ है । 


सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकक्‍्वारित्र की एकतारूप मोक्ष- 
मार्ग के सार को झ्राचार्यकल्प पंडितप्रवर टोडरमलजी के निम्नलिखिंतें 
शब्दों में समेटते हुए विराम लेते हैं :- 


“इसलिए वहुत क्या कहें, जिस प्रकार से रागादि मिटाने को 
श्रद्धान हो वही श्रद्धान सम्यग्दर्गन है। जिस प्रकार रागादि मिदरर्ति 
का जानना हो वही सम्यग्ज्ञान है । तथा जिस प्रकार रागादि मिटे वही 
प्राचरण सम्यकचारित्र है । ऐसा ही मोक्षमार्ग मानना योग्य है! ।* 

उक्त मोक्षमार्म में प्रवुत्त होने से ही सवका उदय अर्थात्‌ सर्वोदिय 
संभव हे । 


जि पपक्‍ऊज्््््---_-_--_-_+त“तभ-+२]-_-_-_-_्_त्_भ तन ++++++ 
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